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आमुख 


५ यह पुम्तक रास्ते में पढ़ने लायक है ।”--कहते हुए जोहान्स- 
वर्ग स्टेशन पर पोलक ने रफ्तिन की 000० ४५ ॥7# पुस्तक 
गावी के हाथ मे रख दी । 

ओर. इस पुस्तक ने जादू कर दिया गाधी पर । इसने उसके 
जीवन की वारा द्वी पलट दी। आत्मकृथा में लिखा उन्होने-- 
४इसे हाथ में कोने के बाद में छोड़ ही न सका। इसने मुझे 
जकड लिया। ट्रेन शाम को डरवन पहुँची । सारी रात भुमे 
नींद नहीं आयी | पुस्तक में ठिये गये आदशों के साँचे से अपने 
जीवन झो ढालने का मैंने निश्चय कर लिया। ज्ञिस पुरतक ने 
मुझ पर तत्काऊ असर डाला ओर मुझमे महत्त्वपूर्ण ठोस 
परिवतेन किया, ऐसी दो यही एक पुस्तक द्वे | 

"मेरा विश्वास छेे कि मेरे हृदय के गहनतम प्रदेश मे जो 
भावनाएँ छिपी पडी थीं, उनका स्पष्ट प्रतिविम्त सैने रस्किन के 
इस प्रन्थरत्न में देखा ओर इसीलिए उन्होंने मुक्के अभिभूत कर 
जीवन परिवर्तित करने के लिए विवश कर दिया | 

“४ रस्किन न अपनी इस पुस्तक भें मुस्यत” ये तीन बातें 
वतायी हैं 

१, व्यक्ति का श्रेय समष्टि के श्रेय में दी निद्धित है । 

२, वकील का काम दो चाहे नाई का; दोनो का मूल्य 
समान ही दे । कारण, प्रत्येक व्यक्ति को अपने व्यवसाय द्वारा 
अपनी आजीविका चलाने का समान अधिकार हे । 
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३ सजदुर, किसान अथवा कारीगर का जीवन ही सच्चः 
ओर सर्बोत्कष्ट जीवन दे । 

“पहली वात मैं जानता था, दूसरी वात छुँधले रूप में भेरे 
सामने थी, पर तोसरी वात का तो मैंने विचार ही नहीं किया 
था। 07॥0 धंधा ]85 पुष्तक ने सूर्य के श्रकाश की भाँति मेरे 
समक्ष यह बात स्पष्ट कर दी कि पहली वात मे ही दूसरी ओर 
तीसरी बाते भी समायी हुई हैं ।? 
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हॉ तो, बाइविल की एक कद्दानी के आधार पर है रसश्किन की 
इस पुस्तक का नाम ए700 ४॥४ )7# इसका अर्थ होता है-- 
“इस अन्तवाले को भी ? 

अगूर के एक बगीचे के मालिक ने एक दिन सबेरे अपने 
यहाँ काम करने के लिए कुछ मजदूर रसे | सजदूरी तय हुई-- 
एक पेनी रोज | 

दोपहर को वह मजदूरों के अड्डे पर फिर गया | देखा, वहाँ 
उस समय भी झछ मजदूर खडे हँ--क्राम के अभाव से | उसने 
उन्हें भी अपने यहाँ काम पर लगा दिया । 

तीसरे पदर ओर शाम को फिर उसे कुछ वेकार मजदूर 
दिखे | उन्हें भी उसने काम पर लगा दिया। 

काम समाप्त होने पर उसने मुनीम से कहा कि 'इनस सब 
मजदूरों को मजदूरी दे दो । जो लोग सबसे अन्त मे आये हैं, 
उन्हींसे मजदूरी बॉटना शुरू करो |? 

मुनीस ने हर मजदूर को एक एक पेनी दे दी। 

सवेरे से आनेवाले मजदूर सोच रहे थे कि शाम को आनेवालों 
को जब एक-एक पेनी मिल रही है, तो हमें उन्से ज्यादा मिलेगी 


हो; पर जब उन्हें भी एक ही पेनी मिली, तो मालिक से उन्होने 
शिकायत की कि “यह क्या क्लि ज्ञिन लोगो 
फाम किया उन्हें भी एक पेनी और हमे भी एक ही पेनी-- 
जो दिनभर वूप में काम करते रहे ! 
मालिक बोला--साई सेरे, मेने तुन्हारे प्रति कोई अन्याय 
तो ऊ़िया नहीं। तुमने एक पेनी रोज पर काम करना सजूर 
किया था न ? सब अपनी मजदूरी छो और घर जाओ। मेरी 
बात मुझ पर छोड़ो । मैं अन्तवाले को भी उतनों ही मजदूरी 
दूँगा, जितनी तुम्हे । अपनी चीज अपनी इच्छा के अनुसार खर्च 
करने का सुझे अधिकार है न ९ किसीके प्रत्ति में अच्छा व्यवहार 
करता हैं, तो इसका तुम्हें दुख क्यो हो रहा है 
> >् ८ 
खुबहवाले को जितवा, शामबाले को भी इतना--यह बात 
सुनने में अटपटी भल्ते ही लगे, छुछ छोग इस पर-- के सेर 
भाजी, छके सेर खाज्ा --कछी फवती कस सकते हैं, परन्तु इसमें 
मानवता का, समानता का, अद्वेत का वह तत्त्व ससाया हुआ 
हूं, जिस पर 'स्ोढ्य' का विशाल प्रासाद सड़ा हुआ है । 
सर्वोदिय आखिर है क्‍या (--सवका उदय, सचका उत्कप 
सबका विकास ही तो सर्वादय हैं। सारत का तो यह पस्‍रन 
पुरातन आदर्श ठहरा 
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सर्वेषपि छुखिन' सन्ठु सर्वे सनन्‍्तु निरामयाः। 
खर्चे भठाणि पश्यन्तु मा कश्मिव्‌ दु-खमाप्लुयात्‌ ॥ 

ऋषियों की यह तप पूत बाणी भिन्न-भिन्न रूप में हमारे 
यहाँ मुखरित होती रही हे । जैनाचार्य समंतभद्र कद्दते हैं-- 

“सर्वापदामन्तकरं निरन्तं सवोद्य तीर्थमिदं तबैच |” 
पर सबका उदय, सचका कल्याण दाल-भात का कौर नहीं 
है । कुछ छोगो का उदय हो सकता दे, वहुत लोगो का उद॒य दो 
सकता है, पर सव छोगों का भी उदय हो सकता दै--यहद वात 
ल्ञोगो के मस्तिष्क में वेंसती ही नहीं। बढ़े-बड़े विद्वान बढ़े- 
वढ़े सिद्धान्तशाक्ती इस स्थान पर पहुँचकर अटक जाते हैं। 
कहते हैं--'द्ोना वो अवश्य ऐसा चाहिए कि शव प्रतिशत का 
उदय हो, मानबम्ान्न का कल्याण हो, हर व्यक्ति का विकास 
हो, पर यह व्यवहाय नहीं दे । सर्वोद्य आदर्श हों सकता दे, 
व्यवहार में उसका विनियोग सम्भव द्वी नहीं हे |? 

और यहीं पर सर्वोदियवादियों का श्रन्य सिद्धान्तवादियों से 
विरोध है; | 

सर्वोद्य मानवा है कि सबका उदय कोरा स्वप्न, कोरा 
आदरों नहीं है, वह आदशे व्यवहायय दे; वह अमल में छाया 
जा सकता है| सर्वोदिय का आदशे ऊँचा है, यह ठीक दे, परन्तु 
न तो बह अग्राप्य है और न असाध्य ढे | वह प्रयत्नसाव्य है। 

>८ 2 > 

सर्वोदिय का आदर्श है--अद्वेत भर उसकी नीति है-- 
समन्वय! मानवकृत बिंपमता का वह निराकरण करना चाद्दता 
है और प्राकृतिक विपमता को घटाना चाइवता दे । 

सर्चोद्य की दृष्टि मे जीवन एक चिच्या भी है, एक कला 
भी | जीवमान्न के लिए; प्राणिमात्र के छिए समादर, प्रत्येक के 
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प्रति सहानुभूति ही सवोद्य का मार्ग है । 0 ० सणाक्रा 
8शणक्रीए, जीवसात्र के लिए सहानुभूति का यह अमृत 
जब जीवन मे प्रवादित होता है। तो सर्वोदय की लवा में 
सुरभिपूर्ण सुमन खिल उठते हैं। 

डार्विन 877ए7एफ 0 $79 0०४५ सात्यन्याय की वात 
कहकर रुक गया | उसने श्रकृति का नियम बताया कि बडी 
मछली छोटी मछलियों को खाकर ही जीवित रदददी हे | 

हक्सले एक कदम आगे बढ़ा। कहता है. कि जिश्लो ओर 
जीने दो---78 270 )6॥ ]78, 

पर इतने से ही काम चलनेवाला नहीं | सर्वोद्य कहता है 
कि तुम दूसरों को जिछाने के लिए जिओ । तुम मुझे जिल्षाने 
के लिए जिओ, मैं तुम्हें जिछाने के लिए जिऊँ। तभी, और 
केवल तभी सबका जीवन सम्पन्न होगा, सबका उदय होगा, 
सर्वोदिय द्वोगा। 

दूसरों को अपना वनाने के लिए प्रेम का विस्तार करना 
होगा, अहिंसा का विकास करना होगा और आज के सामा- 
जिक मूल्यों मे परिवर्तेत करना होगा। सर्बोद्य समाजनिरपेक्ष, 
शाश्वत और व्यापक मूल्यो की स्थापना करना और बाधक 
मूल्यों का निराकरण करना चाहता है। यह काय न तो विज्ञान 
द्वारा सम्भव है और न सत्ता द्वारा । 

सर्वोदिय ऐसे वर्ग-विहीन, जाति-विहीन और शोपण-विद्वीन 
समाज की स्थापना करना चाहता है, जिसमें प्रत्येक व्यक्ति 
और समूह को अपने सर्वांगीण विकास के साधन और अबसर 
मिलेंगे । यह क्रान्ति अहिंसा ओर सत्य द्वाराह्दी सम्भव हे। 
सर्वोदिय इसीका प्रतिपादन करता है| 

>८ | ञ्र 
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आज तीन प्रकार की सत्ताएँ चल रही हैं--राज्य-सत्ता, शब्र- 
सत्ता और धन-सत्ता | परन्तु जागतिक स्थिति ऐसी हो गयी है 
कि इन तीनों सत्ताओं पर से लोगों का विश्वास उठवा जा रहा 
है। आज सभी लोग किसी अन्य मानवीय शक्ति की खोज में 
हैं और वह मानवीय शक्ति सर्वोदिय के माध्यम से द्वी विकसित 
हो सकती दे | 

सर्वोद्य की प्रप्भूमि आध्यात्मिक हे । विल्लान में ऐसी बात 
नद्दीं | विज्ञान अपने आविष्फारों से जनता को अनेक सुविधाएँ 
प्रदान कर सकता है, भोतिक सुखों की व्यवस्था कर सकता दें 
वचढन दवाकर हवा दे सकता है; प्रकाश के सकता है, रेडियो 
का सगीत झुना सकता है, पर उसमें यह क्षमता नहीं कि वह 
मानव का नेतिक स्तर ऊपर उठा दे। विज्ञान वेश्या-बृत्ति का 
निराकरण कर सकता है, उसके निराकरण के सावन प्रस्तुत कर 
सकता है, पर हर स्लरी को हर पुरुष की बहन बना देने की 
क्षमता उसमे नहीं । विज्ञान जीवन का वाहरी नक्शा बदल 
सकता है; पर भीतरी नक्शा वद्ल्लनना उसके वश की बात नहीं । 


ह ह >< 
शब्न-सत्ता से, पुलिस के वेटन से, फौज की वन्दुक से, 
एटम बम से, द्वाइड्रोजर बम से जनता को आतकित किया जा 
सकता है, उसे निर्भय नहीं बनाया जा सकता | डछडे के बल से' 
लोगों को जेल मे डाला जा सकता है, उन्हें मुक्त नहीं किया 
जा सकता। शब्भ शक्ति से दिसा को दवानें की चेष्टा की जा 
सकती दे, पर उससे भहिंसा की प्रतिष्ठा नहीं की जा सकती । 
4 >< ९ 
चोरी करने पर सजा और जुर्माने की व्यवस्था कानून से 
की जा सकती है, हत्या करने पर फॉसी का दण्ड दिया जा 
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सकता है, पर कानून से फ़िसीछो इस बात के लिए विवश नहीं 
किया जा सकृता जि सामने कोई भूखा वेठा है, तो रन्तिदेव को 
तरह सामने परोस्छी थाठ्ो उठाकर उसे दे दो ओर स्वय भूखे 
रहने में भी प्रसन्नता का अनुमव करों | 
८ >> 

धन छी सत्ता आज्ञ सारे विश्च मे व्याम है। आज्ञ पेसे पर 
ऊनान बिक रहा है पैसे पर अम्मत लुट रही दे, पेसे पर न्याय 
अपने नाम को हँसा रहा दे । विम्च का कोनसा अनर्थ है, जो 
यसे के बठ पर ओर पैसे के ल्लिए नहीं छित्रा जाता। अन्याय 
ओर शोपण, हिंसा और भ्रष्टाचार, चोरी ओर इफ्ंती--सबकी 
जड मे पसा है | 

कचन की इस माया में पडफर सहाय अपना कर्तेच्य भूल 
गया दे, अपना दायित्व भूल गया है, अपना लक्ष्य भूल गया 
हं। पैसे के कारण श्रम की प्रतिष्ठा उसके जीवन से ज्ञाती रही 
ह। येन-कैन प्रकारण वह सोने की हवेली खड़ी कर लेन को 
आकुज् है। पर बह यह वात भूल गया हे कि सोने की लका 
भस्म होकर ही रहती हे । रावण का गगतदुस्वी प्रासाद मिद्ी 
में हो मिलकर रहता है| अन्याय से, शोपण से वेइसानी से 
डफ़्द्ठी की गयी कमाई से भोतिक सुख भत्ते हो बटोर लिये जायें, 
उनसे आत्मिक सुख की उपलब्धि हो नहीं सकवी | पेसता विश्व 
के अन्य मुख भत्ते दी जुटा दे, परन्तु उससे आत्मा की प्रसन्नता 
आराप्त नहों की जा सकती । यही कारण है कि सा को कहना 
पढा कि सह के छेद के भीतर से ऊंट का मिल्‍र्ुल जाना भत्ते 
ही सम्भव हो, परन्तु पसेवाले का स्व के राज्य में प्रवेश 
सम्भव नहीं !? 
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राज्य-सत्ता पुलि ओर फोज के बल पर--शश्ल-सत्ता पर 
जीती है, कानून की छत्रच्छाया मे बढ़ती है, वन-सत्ता के भरोसे 
पत्ती-पनपती है और वित्ान के जग्यि विकसित द्ोती है। 
परन्तु इतने साधनो से सब्जित रहने पर भी वह शत प्रतिशत 
जनता को सुखी करने में अपने को असमर्थ पाती दे! बह एक 
ओर अल्पसस्यको के प्रत्ति अन्याय न होने ऐेने का दावा करती 
है, दूसरी ओर वहुसस्यको के हवितो की रक्षा का ढिढोरा पीटती 
है। पर अल्पसस्यक भी उसकी शिकायत करते हैं और घहुसस्यक 
भी। कारण, उसका आदर्श रहता है--अधिक-से-अधिक लोगों 
का अधिक-से-अधिक सुस्त !? उसने यह मान लिया है कि सबको 
तो हम अधिकतम सुस्त हे नहीं सकते, इसलिए अधिकतम 
लोगो को यदि हम अधिकतम सुख दे ले तो हमारा कततेब्य पूरा 
हो गया ! हमारी आज की राजनीति इन्हीं आदर्शों पर पल 
रही है। पर इससे मानव-जाति का कल्याण सम्भव नहीं । 
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सर्वोदिय ऐसी राजनीति का कायल नहीं । वह लोकनीति 
का पक्तपाती है! राजनीति में जहाँ शासन मुख्य है, वहाँ लोक- 
नीति में अनुशासन | राजनीति में जद्दों सत्ता मुख्य है, चहॉ लोक- 
नीति में स्वतन्त्रता। शजनीति से जहाँ नियत्रण मुख्य है, वहाँ 
लोकऊनीति में सयम । राजनीति में जहाँ सत्ता की रपधो, अधि- 
कारों की स्पर्धा भुस्य है, वहाँ लोकनीति में कतव्यो का आचरण। 
सर्वोदिय का क्रम यही है कि शासत से अनुशासन की ओर, 
सत्ता से स्वतन्त्रता की ओर, नियत्रण से सयम की ओर 
और अधिकारों की स्पर्धा की ओर से कतेव्यों के आचरण की 
ओर वढो | 
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शा्यशास्र का प्रत्येक शाली ऐसी आकाना रखता दे कि 
एक दिन ऐसा आये, जिस दिन राज्य की समाप्ति हो जाय | तब 
वद्न के लिए राज्य-्सस्था एक अनिवाय ढोप है। >९८९छथा 
के है। पर इसका यह अथे नहीं कि साव्य-्सस्था सदा अनि- 
वाब बनी ही रहेगी । यह राज्य-सत्था हे ही इसलिए कि धीरे- 
धोरे वह ऐसी स्थिति उत्पन्न कर दे, जब भय का निराकरण ह्वोते- 
होते यह स्थिति आ जाय ऊि राज्य-शासन की आवश्यकता ही 
न रह आय | आज नागरिकों में परस्पर विश्वास नहीं है, लोग 
एक-दूसरे से डरते हैं, तभो वो राज्य-शासन की जरूरत पड़ती 
है। लोगो के मानस से यह डर निकल जाब, सत्र एक-दूसरे 
पर विश्वास करने लगे, तो राध्य-शासन की जरूरत दी क्या 
रहेगी ! 

राज्य क पीछे जो सत्ता होती दै, वह लोगो की सत्ता, लोक- 
सत्ता होती है | पर हमसे इस तथ्य को सुल्लाकर राजा! को विष्णु 
मानकर व्सके हाथ में अनियंत्रित राज्य-सत्ता, 200०8 
2०एश०ाए सौंप दी | द्वाव्स ने इसका विस्तृत विवेचन किया 
है। लॉक इससे एक कदम आगे बढ़ा | उसने “नियंत्रित राज्य- 
सत्ता, [77080 ॥४०ए४०7 की बात कह्दी | पर रूसो 'लोक- 
सत्ता', ]00700०३० तक आ गया । यहीं से राव्य-सत्ता के निरा- 
करण और लोक सत्ता की स्थापना का श्रीगणेश होता दे । राज्य- 
शान्र के इन तौन सिद्धान्दशाख्तरियो ने राज्यशाल्ल का विशेष रूप 
से विकास किया है । 
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इनके वाद आया गरीबी का मसीद्ा माक्स । उसने गरीबो 
के लोकतंत्र की, 20000709 0 908 70" ग्रा) की वात 
कही। माकस ने हंद्मत्मक भौतिकबाद (-»श९%ाकों 2र्शिशया३- 


( ५२ ) 


गा ) ऐतिहासिक भोतिकबाद और  तियतिवाद 
>शशा४॥6 ग्रा।/ [० ४४॥07 ् 748/0/ ) पर जोर दिया 
ओर एक बर्ग के सघटन ( 0॥6002000] ० 000 0]889 ) 
की बात सिखायी।! उसने क्रान्ति के लिए तोन वातों की 
आवश्यकता वतायी « 

१ क्रान्ति वेज्ञानिक हो, 

२ क्रान्ति अन्तर्यप्रीय हो और 

३ क्रान्ति में बर्ग-सघप हो | 

माक्‍से ने सारे मानवीय तत्त्वों का सम्रद्द किया, परन्तु उसका 
विज्ञान उसके भोतिकवाद के सिद्दान्तों के कारण पूँजोीवाद को 
प्रतिक्रिया के रूप में प्रकट हुआ | अत चह उस प्रतिक्रिया के 
साथ पूँजीवाद के स्वरूप को भी अशत लेकर आया। 

माफ्से के पहले किसी भी पीर-पेगम्बर या वर्मेअवर्तक ने 
यह नहीं कहा था कि गरीबी ओर अमीरी का निराकरण हो 
सकता है, होना चाहिए ओर होकर रहेगा । दान और 
गरीबो के प्रति सहाहुभूति की वाव तो सभी धर्मों में कही गयी 
है, पर गरीबी आर अमीरी के निराकरण की वात साकसे से 
पहले किसीने नहीं कही | उसने स्पष्ट शब्दों मे इस बात की 
आओपणा की कि 'असीरी और गरीबी भगवान्‌ की बनायी हुई 
नहीं हे । किसी भी धर्म में उसका विधान नहीं है ओर यदि 
कोई धर्म इस भेढ को मजूर करता है, तो वद्द धर्म गरीब के 
लिए अफीम को गोली है! 

काल माक्से ने इस बात पर जोर दिया कि हमे ऐसे समाज 
का निर्माण करना चाहिए, जिसमे न तो फोई गरीब रहेगा औोर 
न कोई अमीर | उसमें न तो दाता की शुंजाइश रहेगी, न 
मिखारी की । उसने पीडित मानवता को यह आशाभरा संदेश 


( ९६३) 


दिया कि जिस विकास-क्रम के अनुसार गरीबी और अमीरी 
आ गयी, उसी विकास-क्रम के अनुसार, सृष्टि के नियमों के 
अनुसार, ऐतिहासिक घटना-क्रम के अनुसार उनका निराकरण 

होनेवाला है और सो भी गरीबों के पुरुपाथ से होते 
वाला है । 

गरीबी और अमीरी के निराकरण के लिए साक्स ने पुराने 
अथशाद्धियों को १४०४४ 7200707788 बताते हुए एड नया 
क्रान्तिफारी अर्थशास्त्र प्रस्तुत क्या । 

एड्स म्मिथ और रिफार्टों का सिद्धान्त था--श्रम ही मूल्य है। 

मिल और मार्शल ने सिद्धान्त वनाया--/जिसके विनिमय में 
बुद्ध मिले, वह. सम्पत्ति है-- ०! ॥8 शाएफिगाह ही 
॥8 ॥॥ ९९७॥68० ५ १॥९ रूसो और टाल्सटवाय ने इसका 
खूब मजाक उडाया। कहा, हवा के बदले में कुछ नहीं मिलता 
तो हवा का कोई मृत्य हो नहीं ! 

मास्स ने इनसे एक कटम आगे बढ़कर निकाला--अतिरिक्त 
मूल्य का सिद्धान्त ( 70075 ए॑ शएए78 पंश० ) | उसने 
कहा ऊि श्रम का जितना मूल्य होता है, वह सुझे मिलता ही 
नहों। मुझे जिन्दा रफ़ने के लिए जितना जरूरी है, सिंफ उतना 
ही तो मुझे मिलता है। वाकी का ठो मालिक ही हृड़प जाता 
है। श्रम का यह बचा हुआ मूल्य ही शोपण ( /॥५00४४800 ) 
है। और इसका नतीजा यह होता है फ्रि सो में नन्‍्बे आदमियों 
को काम ही काम रहता है और दस आदमियों को भाराम ही 
आराम ! १० आदमी विश्रामतीबी बन जाते हैं भौर ६० 
आदमी श्रमज्ीवी | हराम की इस कम्माई का निराकरण 
होना ही चाहिए। 

भर > है 


( १४ ) 


पूँजीवादी अवशास्ध की मान्यता दै--मेहनत मजदूर की, 
सम्पत्ति मालिक की ! 

पूंजीवाद का जन्म दोवा दै-सोदे से, विकास होता दै-- 
सट्टे से और वह चरम सीमा पर पहुँचता दै--जुए से । 

पूँजीचाद के ३ दोप हैं 

सौदा, सट्टा आर जुआ ! 

इससे तीन घुराइयों पेदा द्ोती हैं 

सम्रह, भीख ओर चोरी । 

>८ >८ भ< 

पूँजीवाद के दोपा का निराकरण करने के लिए आया-- 
समाजवाद । समाजवादी अथशासत्र की मान्यता है-मेहनत 
जिसकी, सम्पत्ति उसकी । माकसे यहीं तक नहीं रुका । उसने 
एक ओर सूत्र दिया-सेहनत हरणुक की, सम्पत्ति सवकी। 
इसकी चर्दोत्त फणा[शि० 589७ और ७09 (08 
का जन्म हुआ | व्यक्ति की साहुकारी मिटी, समाज की साहू- 
कारी शुरू हुई । 
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सम्ताजवाद के आगे का एक सूत्र और है | और बह यह 
कि जितनी ताकत उतना कास, जितनी जरूरत उतना दाम । 
“परिश्रम तो मैं उतना करूँ, जिवनी मुममें क्षमता है, पर उस 
परिश्रम का प्रतिमूल्य, उसका मुआवजा मैं उतना द्वी लूँ, 
जिवनी मेरी आवश्यकता है /? 

यह सूत्र दो वहुत अच्छा है, पर इसके कारण अन्तर्विरोध 
पैदा होता हे । मेहनत जिसकी, सम्पत्ति उसकी और “जितनी 
ताकत उतना काम, जितनी जरूण्त उतना दाम'--इन दोसों 
सूत्रों में मेल ही नहीं वेठवा । 


जब मुझे मेरी आवश्यकता के अनुसार दो पेप्ता मिलना 
है ते में इतना दो काम करूँगा जितने में मेरो जरूरत पूरी हो 
जाय, फिर में अपनी शक्ति और कममता का पूरा उपयोग क्यों 
ऊछे ?? यह विषम समस्या उत्पन्न हुईं। काम के अनुसार दाम 
देने से प्रतिदन्द्विता जा स्डी हुईं। रूस और चीन में इस 
सम्पस्ध में प्रयोग हुए और लोग “इस निष्कर्ष पर पहुचे कि 
प्रतिद्वन्द्िता से दो ग्थिति विषम हो जायगी। इसलिए प्रतित्पधों 
तो न चले, परिन्पवां चल सऊती है । दुसरे की टॉग खींचकर, 
उसे गिराफर स्व आगे बढने की प्रतिस्पर्धा रोह़ी जाय, 
उसके स्थान पर ऐसी समाजवादों परिस्पघा चले कि ज्ञो 
सर्वोतक्कष्ठ ६, उसकी बराबरी करने फी अन्य सब लोग चेष्टा 
करें| इस नाम है 900१-70 3 छाप्री*07 सिन्‍्तु इसमें भी 
कोई अच्छा परिणाम नहीं निकला | पहले जहाँ ४५४६० ॥श"ए 
थी, दाम के लिए काम करने की घुलामी थी, वर्ञहाँ अब आ 
गया ऐं?हडु८६ १९९०१); ६0 ७०४, काम क्के मुताबिक दाम ! 

रूस ओर चीन को गाड़ी यहाँ आकर अठक जाती है। 
प्रयोग हो रहे हैं, परन्तु समाजवादी प्रेरणा, 50०शीाऊऋ6 
7८८0056 झी समस्या विषम झूप से सामने आकर सडी है। 

है > > 

आज सेना का सास्क्ृतिक मृल्य समाप्त हो गया दै। सास्से 
ने समिकता के निराकरण की प्रक्रिया का पहला बदम यद बताया 
कि 'सेना मत रसो, शत्र मत रसो, सबको शब्बर दें ठो। नागरिक 
को ही सैनिक बना दो ) सेनिक और नागरिक्क के वोच फा अन्तर 
गिटा दो। उत्पादक और अनुत्पादक के बीच कोर्ट भी सेद संत 
रखे |” आज चिश्व के मदह्दान-से-्महान राजनीतिनश् यह मोँग 
कर रहे हैं. कि शल्ीकरण फी होड से विभ्च सर्वताश की ही 


की, 


ओर जा रहा द्वे। इसलिए अव नि शल्लीकरण होना चाहिए। 
आज के युग की यह माँग है. कि नि शल्लीकरण के सिवा अब 
मानवीय मूल्यों की स्थापना हो नहीं सकती। आइसनहावर 
के शब्दों में [)8श779700॥6 88 9800776 8 76088 0 ]7९ 

पहल्ले वीर-बृत्ति के विकास के लिए और निर्बों के सरक्षण 
के लिए श्र का प्रयोग होवा था। आज श्र में से उसके ये 
दोनों सास्कृतिक मूल्य नष्ट दो गये हैं। हधाई जहाज से वस 
फेक देने में कौनसी बीर-बूत्ति रह गयी है? आज सरक्षण के 
स्थान पर आक्रमण के लिए शश्नों का प्रयोग होता दै। इसलिए 
शस्त्र का सास्क्ृतिक मूल्य पूर्णत समाप्त हो गया है । 


८ 2८ 2५ 


शञ्न की जो हालत है, वही द्वालत यत्र की भी है। यत्र 
का भी सारकृततिक मूल्य समाप्त हो गया ढ्वे। यत्र की विशेपता 
यह हे कि वह सब चीजें एक-सी बनाता द्वे । बटन एक-से, जूते 
एक-से, पोशाक एक-सी | गधा-सजूरी रोकने को यत्र आया, 
पर आज उसके चलते व्यक्तित्व का गला घुट रहा है। मानवीय 
मूल्यों का हास हो रहा है | ?िए७॥ 87600 ॥7000075ए--बटन 
ढवाने का अर्थशासत््ष विकसित हो रहा हे ओर मानवीय कला 
समाप्त द्योती चल रद्दी है । यत्र जहाँ तक अभाव को पूर्ति करता 
है, वहों तक तो उसकी उपयोगिता मानी जा सकती है, पर 
वह केन्द्रीकरण को जन्म दे रहा दे; कछा को अभिवृद्धि में रोड़े 
अटका रहा है और उत्पादन में से मानवीय स्पशे, सिणाश्षा 
#0009 77 7770070707 को समाप्त करता जा रहा दे । व्यक्तित्व 
का विकास तो दूर रहा, उसके कारण सलुष्य का व्यक्तित्व दी 
समाप्त दोता जा रहा दे। व्यक्तित्व का यह विज्ञीनीकरण 


( १७) 


(06-फताशातेशशी5क्षाणा ) यत्र का सवसे भयंकर अभिशाप 
हैँ। इसका निराकरण होना हो चाहिए । 
५ >< हि 
पूँजीवादी उत्ादव का एकमात्र लक्ष्य पैसा होता है। यह 
उत्पादन मुनाफे के लिए, विनिमय के लिए ही होता है। मैंने जो 
रकम लगायी, वह कुछ मुद्राफे के साथ मुझे! बापस मिल ज्ञाब, 
यही उसका उद्देश्य है। यह है मुनाफे के छिए उत्पादन--?04- 
पर०ा०0 707 7707 | बाजार की पकौड़ियाँ मले ही खाने लायक 
न हो, पर यदि उनका पैसा वसूल हो जाय, तो उसका उत्पादन 
सफल माना जाता दे 
छात्रावास से जितने लड़के रहते हैं, उतने लड़को के हिसाब 
से ही रोटियाँ चनायी जाती हैं, यह 270000:0॥ (ण (00॥४ण- 
700०7, उपयोग के लिए उत्पादन है, पर इसमें इस वात के लिए 
गुजाइश नहीं कि किसोके दाँत यदि गिर यये हैं, तो क्ष्या हो ९ 
यान्त्रिक उत्पादन में तीन ग्रेरणाएँ थीं 
व्यापारचाद ( (0070शशक्षाधा॥ ), 
साम्राज्यवाद ( ॥70७१५॥४7 ) और 
उपनिवेशचाद ( (00णशाड7 )। 
पर आज की जागतिक स्थिति ऐसी दे कि ये तीनो प्रेरणाएँ 
समाप्ति पर हैं। आज़ वाजारो का अथशांश्न समाप्त हो रहा है, 
साम्रा ज्यवाद मिट रहा है और उपनिवेशवाद अन्तिम सॉँस ले 
रह्य है। 
१ है ८ 
आज >5एशगा०5 (गति का तत्त्व ) बाजार से उठकर 
वेचारिक क्षेत्र में आ गया है। विश्व मे आज दो मोर्चे हैं-- 


( १८ ) 


एक कम्युनिस्टों का, दूसरा उनका विरोधी । लोकशाही छम्युनिज्म 
का विरोध करते-करते पूँजीवाद की छावनी में जा पहुँची है. 
बह तलवार की दासी और वेमव की अधिकारिणी बनकर 
रह गयी दै | उसकी प्रगति कुठित हो गयी है । जनता को अच्छा 
भोजन, वस्ध और मकान देना--शे ७४४७ 58 ( कल्याणकारी 
राज्य ) ही उसका अन्तिम लक्ष्य चन गया दै। वह बहुमत के 
आधार पर चलती है, इसलिए सत्ता की प्रतिस्पर्धा उसका मूल- 
अन्त्र बन वैठी हे | इस सत्ता के लिए, अधिकार के लिए बढीौ- 
बडी लम्बी गोटियों फेंकी जाती हैं, चुनावों के लिए बढ़ी दूर से 
पेशबन्दियाँ की जाती हैं, दुनियाभर के प्रपन्न किये जाते हैं, 
लोकप्रियता का नीलाम होता है. और पार्टी के अनुशासन के 
नाम पर लोगों की जवान पर ताछा डाल दिया जाता दे । 
आज की लोकशाद्दी में तीन सयकर दोष हैं * 

अधिकार का दुरुपयोग (890७७ ), 

गुडाशाह्दी का भय ( 0॥808 ) और 

अप्टाचार ( 000077707 )॥। 


इन दोपो का निराकरण किये बिना सच्ची छोकनीति का 
विकास हो नहीं सकता। हमारो छोकशाह्यी में इनके अलावा 
“सम्प्रदायवादः और “जातिवाद” नासक दो दोप और भी हैं। 
उनका निराकरण हुए विना देश का कल्याण असम्भव है ! 

ञ्र > > 

प्रश्न है कि जहों छोकशाहद्दी असफल हो रही है, शत्न-सत्ता, 
धन-सत्ता असफल दो रही ढे; यत्र ओर विज्ञान घुटने टेक रहा 
है, वहाँ मानवता के त्राण का कोई उपाय दे क्या ९ 

सर्वोद्य इसीका उपाय है । 
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मानव जिन प्रक्रियाओं का, जिन पद्धतियों का प्रयोग कर 
चुका है, उनके आगे का कदस है--सर्वोदिय । 

सष्टि जिस रूप में हमारे सामने है, उसे समभने की चेष्ठ 
दार्शनिक ने को ! वैज्ञानिक ने प्रकृति के नियमों का साक्षात्कार 
किया, शोध को । परन्तु बिश्व को परिवर्तित करने का कार्य न 
तो दाशेनिक ने किया और न वैज्ञानिक ने। वह काय अ्थ- 
शास्त्री ने भी नहीं किया! वह किया राज्यनेता ने--जो न 
दाशेनिक ही था, न वैज्ञानिक | जो लोग दशेनमूढ थे, विज्ञान 
मूढ़ थे, उन्होंने दी समाज और सृष्टि को बदलने का काम अपने 
हाथ में त्षिया | परिणाम ? परिणाम यही है कि आज दाशेनिक 
अलग है, वैज्ञानिक अलग है, नागरिक अछग है। ऐसा विभा- 
जन द्वी गलत दे । यह कृत्रिम है, अवेज्ञानिक है, अप्राकृतिक है। 
इस द्वेत में से अद्ेत का, इस भेद में से अभेद्‌ का निर्माण 
हो नहीं सकता | और जब तक अद्वेत और अभेद की स्थापना 
नहीं होदी, समग्रवा की दृष्टि से मानव के व्यक्तित्व के विकास 
को चेष्टा नहीं की जाती; तब तक न तो ये भेद मिटनेवाल्ले हैं 
ओर न सच्ची लोक-सत्ता का ही निमोण होनेवाला है । 

>८ >८ >८ 

भेद की भाव-भूमि पर राज्यशात्न गौर अथशास्त्र का जो 
विकास हुआ दै, उसके दोष आज हमारी भाँखों के आगे मौजूद 
हैं। माक्स तथा लेनिन, माओ आदि अन्य क्रान्तिकारियों ने 
अभी तक जो क्रान्तियाँ की हैं; उनके कारण कई महत्त्वपूर्ण बातें 
हुई हैं। जैसे--रूस, चीन आदि में सामन्तशाही और पूँजीवाद 
की समाप्ति, उत्पादन के साथनों का सम्राज्ीकरण, किसानों 
और मजदूरों की स्थिति मे आश्वयंजनक परिवर्तन तथा 
अपने देशों के 8४678 में, पद्‌ में अभूतपू् उन्नति आदि। 


( २० ) 


अन्य राष्ट्री को आजादी की लड़ाई को भी इन क्रान्तियों से 
बड़ा वर सिला है | 

परन्तु इतना सब होने पर सी, इन क्रान्वियों का प्रभाव 
केबल भोीतिक धरातत्न तक ही रहा है। इसके कारण मानव 
की भौतिक स्थिति में उल्लेखनीय सुधार हुआ हे । जनता की 
आर्थिक स्थिति में प्रशसनीय सुधार हुआ है। परन्तु क्‍या 
भौतिक उन्नति ही मानव का सर्वोच्च लक्ष्य है ? उत्तम भोजन, 
उत्तम वस्त्र; उत्तम मकान और उत्तम रीति से अन्य भौतिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति दही क्या सानव का चरम उद्देश्य है ? 

सर्वोदय कहता दे--नहीं | केवछ भौतिक उन्नति ही पर्याप्त 
नहीं है । वह क्रान्ति ही क्‍या, जिसमें मनुष्य की आध्यात्मिक 
उन्नति न हो ? वह क्रान्ति द्वी कैसी, जिसमें मानवता का नेतिक 
स्तर ऊपर न उठे ९ 

सर्वोदिय कहता है--जो तोझूँ कॉटा घुबै, ताहि बोड तू 
फूल !! पत्थर का जवाब पत्थर से देने में; अत्याचार का प्रतिकार 
अत्याचार से करने में, खूत के बदले खून बहाने मे कौनसी 
क्रान्ति है? क्राति है दुश्मन को गले छूपने में, क्रार्ति है 
अत्याचारी को क्षमा करने में, क्रान्ति हे गिरे हुए को ऊपर 
उठाने में । 

ओर इस क्रान्ति का साधन है--हृदय-परिवतेन, जीवन- 
शुद्धि, साधन-शुद्धि और प्रेम का अधिकतम विस्तार | 

>< >< >< 

सर्वोद्य जिस क्रान्ति का प्रतिपादन करता है, उसके लिए 
जीवन के मूल्यो में परिवर्तन करना होगा । उसके लिए हमें हेत 
से अद्ेत की ओर, भेद से अभ्ेद की ओर जाना पडेगा | 'सर्वे 
खट्िविठ ब्रह्म! को अहुभूति करनो होगी। बाहरी भेदों से दृष्टि 
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हटाकर उसे भीतरी एकत्व की ओर मोडना पड़ेगा। प्राणिमात्र 
में, जगत्‌ के कण-कण में एक ही सत्ता के दशन करने होंगे। 
'सो5हम्‌” और “तत््वम्सि' के हमारे आदर्शों में सर्बोदिय की 
दी भावना तो भरी पड़ी है। उपनिषद्‌ में कहा है-- 
अग्निर्यथैकों भुवन्नं प्रविष्ठो रूप रूप प्रतिरुषो वभूव | 
एकस्तथा सर्वेभूतान्तरात्मा रूप रूप प्रतिरूपो वहिश्य ॥ 
वायुयथेकोी भुवत्त भविशे रूप रूप प्रतिरुषो वभूच 
एकस्तथा सर्वेभूतान्तरात्मा रूप रूपं प्रतिरूपो वहिस्थ ॥ 
“+कठोपनिषद्‌ २।२६, १० 
और जब हम इस प्रकार “ईशावास्यमिदं सब यत्किश्व 
जगत्यां जगत” मानने लगेंगे, तो हमारी दृष्टि ही बदल 
जायगी। फिर न तो किसीसे हप करने का प्रसग उठेगा, 
किसीसे मत्सर। किसीको सतदाने, किसीका शोषण करने, किसीके 
प्रति अन्याय करने का प्रश्न द्वी नहीं उठेगा । “जो तू है, वही में 
हूं ।”...यह भाव आते द्वी सारे सद्भाव दूर खड़े कख मारते 
हैं। घर में, परिचार में ही हम जिस श्रेम से रहते हैं, हँसते- 
हँसते जिस प्रकार दूसरों के लिए कष्ट उठाते हैं, हर व्यक्ति की 
सुख-सुविधा का जैसे ध्यान रखते हैं, उसी प्रकार हम सारे 
विश्व का; सानवसान्न का; प्राणिमान्न का ध्यान रखेंगे। “बसु- 
चेच कुटुम्बकम्‌” की भावना हमारी रग-रग में सिद्‌ जायगी | 
८ हि ८ 
सर्वेदिय मानवीय विभूति के विज्ञान में विश्वास करता है । 
मानव भी उसके छिए विभूति है, सृष्टि भी, देश-काल भी | वह 
मानता हे--फल्निरपेक्ष कतेव्य हमारा घ्स हे। उसकी सान्यता 
है-मेहनत इन्सान की, दौलत भगवान की। तिन त्यक्तेव 
भुंजीया: । मेहनत करना हमारा कतेव्य है; फल्त समाज का । 


( २२ ) 


'समाजाय इदं॑ न मम-ठसका आदश है। वह पडोसी के ,लिए 
जीने, पडोसी के लिए उत्पादन करने ओर पडोसी का सुख-हुख 
बॉटने की कल्ना सिखाता देँ। वह यह मानता है कि हर 
बुरे आदमी में अच्छाई होती हे | वह दर व्यक्ति के 
देवी तत्त्वों के विकास में विश्वास करता है | उसकी 
सान्‍्यता है कि पाप से घृणा करनी चाहिए, पापी से नहों। 
उसकी दृष्टि में कोई छोटा नहीं, कोई वड़ा नहों, कोई 
ऊँच नहीं, कोई नीच नहीं। सबका सवोगीण विकास उसका 
लद्तय है और प्राणिमात्र से तादात्म्य इसका मागे | 


2५ 2५ 2५ 


सर्वोदिय में से सत्य और अहिंसा, अस्तेय भर अपरिग्रदद। 
प्रह्मचर्य ओर अरवाद, सर्वधम-समन्वय और श्रम की प्रतिष्ठा; 
अभय और स्वदेशी आदि प्रत स्वत स्फू्त होते हैं। अभी तक 
इन ब्रतों का स्थान व्यक्तिगत मूल्यों के रूप में द्वी था। बापू ने 
सावजनिक जीवन ओर व्यक्तिगत जीवन की साधनाओं को एक 
में मिलाकर इन ब्रतों को सामाजिक मूल्यों का रूप दिया । ज्यों- 
ज्यों हम इन त्रतों को सामाजिक मूल्य बनाते जायेंगे, त्यो-त्यो 
पर्वोद्य का विकास होता जायगा। 

>< ५ ५ 

बापू ने सर्वोदिय के इघत दशेन को जन्म द्या। विनोवा 
आज इसे विकसित कर रहे हैं। भूदान, सम्पत्तिदान, साधन- 
दान, बुद्धिदान आदि की प्रक्रियाएँ हृदय-परिवतेन की द्दी वो 
प्रक्रयाएँ हैं। मालकियत के विसर्जेन के इस देशव्यापी आन्दो- 
लन को सारा विश्व आज चकित होकर देख रहा है। बिनोवा 
द्न-द्न इस दिशा में आगे बढते चल रहे हैं। उनका सत्याग्रह 


( १३ ) 


सौम्य से सोस्‍्यवर होता चल रहा है। वेश के कोने-कोने में 
सर्वोदय की यह पावन धारा प्रवाहित हो रही हे । 
है ८ 2 

आचाये दादा धर्माधिकारी सर्वोदय शास्त्र के विद्वान 
व्याख्याता हैं। उनकी विनोदभरी 'हिंत मनोहारि/ शैली सभी 
को मन्त्रमुध कर लेती है। 'सर्वोदय-दशेन' को पक्ति-पंक्ति में 
इसकी मोकी मिलती दे । सर्वोद्य का कोई भी मुद्दा इसमें छूटा 
नहीं। सर्बोदय की इस घाननागा में जो अवगाहन करेगा, बह 
ऋृतकृत्य हुए विना ते रहेगा । 

सर्वोदय की ऐसी सरल, हृदयरपर्शी और सनमुग्धकारी 
व्याख्या अभी तक उपलब्ध न थी। और दादा को बैठकर इसे 
लिखने का अबकाश कहाँ? यह तो सर्वश्री नारायण देसाई, 
प्रवोध चौकसी, धीरेन भाई, रामसूर्तिनी, रामकऋष्ण शर्मो और 
दूधनाथ चतुर्वेदी की कृपा माननी चाहिए, जो उन्होंने दादा के 
मुस से इतना अमृत निकछचा लिया। 

मुमे इसके आस्वादन का सुअवसर मिला, यह मेरा 
सौभाग्य ! 


काशी 
२४-४-५७ 


अनुक्रम 


१ गांधी-युग श्र 

विचार अ्रपौरुपेय है--वाद' की नहीं, (विचारों की 

समत्या--आग्रह नहीं, निह्ठा आवश्यक--वैचारिक भूमिका 

मैं भी श्रहिंता--बुद्धि निष्ठा के लक्षण--विज्ञान की सफलता 

का युग--'एकाकी न स्मते--कायरता के हाथ मैं हथियार-- 

श्रहिता के हाथ मैं गठा--जीवन की सम्पन्नता और विप- 

ब्ता--छदय परिवर्तन की प्रक्रिया--गाधी 'पागल? थे [-- 

श्राण जवाहर क्‍या कहते हैं !--गोझ की समत््या-- 

गाधी की विभूति के दर्शन--संदगुण का हुरुपयोग--जाग- 

तिक समत्या का त्वरूप | 


२ सर्वोदय के चुनियादी सिद्धान्त २२-४४ 

सिद्धान्त पारमायिक हो---सर्वोदिय' का श्र्थ--सर्वेंडपि 
मुलिनः सन्तु--प्रगति ओर आदर्श--सर्वोदय की परिमापा-- 
सद्क्षत होने की कसोटियों--अल्पठ ख्यर्कों की श्यिति---स्त्रियों- 
बालकों की स्थिति--रोगी-बीमारों की श्यिति--अन्धों-बहरों 
की स्थिति--३ वात, ४ कसौटियाँ--डार्बिन का सिद्धान्त-- 
मनुष्य $ एक अ्रक्षम प्राणी--हक्सले का सिद्धान्त--सर्वोदिय 
का सिद्धान्त--अह्िंसक वीरता--श्रक्षम को सक्षम बनाना--- 
प्रेम ; अद्दिसा---मनुष्य का स्वभाव--मिलाप बनाम सघर्प-- 
सह-णीवन ही सह-मरण--जीवन का ध्येय--निरपेज्ञ और 
सापेक्ष मूल्य--मूल्य सार्वत्रिक मी हो--निष्कर्ष | 


( रश ) 


३ धर्म और विजान घर-दश 
निल्य घर क्ञा लक्षण--उमाद धर्म--लाथ-निराक्रण 
की प्रक्रिग--हे दृश्टिकेद--दर्म ऋ्च्र अधर्म बनता है -- 
व्मद्ाय-निराजर्ण--धर्म और घर्मान्तर--पुरी ढी घटना-- 
हान ओर घर्म--धार्मिक विज्ञान और वैज्ञानिक्र धर्मं-- 
उच या तादात्प --वृष्टि ठे ताइत्म--ओयोगिक ओर 
'त्रि क्राति--पन्त्र शरीर विज्ञान--उपक्ष्स्यवाद--यन्र ओर 
मानवीय मूल्न--तमीकरण और विशिष्ठीक्र्ण । 
७. चार पध्न « पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और आश्रम. ६६-६६ 
३ पुनर्जन्म और पुर्पा्यवाद--क्ोान्ति »र पुर 
ऊंन्म--२ शेंग्या का प्रग्म--उपयोगितावाइ--मानव की 
सामाविक्ता--सामुदायिऋ प्रेस्णा--मुक्त प्रेम--३६ वर्ण- 
व्यवस्था का पस्न--व्यवताय-सक्तता-वई-वब्यवत्था ऋ 
आधुनिक रुप--अक्तित्व की समाति--विशिष्ठा वनाझ 
एलागिता-वयवसाय और वर्णु--पड़ोसी के लिए. ढया- 
इन--शहर - देहात ओर घनिध्ता--सउमन्वयात्मर देहात 
डैसशा शेंगा २7-9० आश्रम-ध्यवस्था--अक्षचर्य-शराक्षम-- 
शिक्षालग्रों में वर बगू की खोज [--धन्यों ऋत्याश्रम -- 
हुठुम-उत्पा वी विरेपता सह-लीवन--झत्याक्रम फा 
प्रशेशन--विषादितों के लिए अक्षचर--हुठ्ठम्म क्ान्तिकरी 
सन्‍्था बने--नागग्फि चीवन के मूल्यों का विकास हों--- 
बानप्रत्याक्रम--विवाद कौ आयु-मर्बाद हो--वानप्रत्य- 
बूलि--सन्योत-आश्रम | 
४, ऋन्ति-विजान १००-१३१ 
सम्तराद और विवाइ--आव्यात्मिक्ता और नैतिक्ता-- 
एम्ता में श्रावनद--शैदान का शिष्य--आ्रात्तिक कौन है ९-- 


व 


तह 


न 


(है...) 


नियति और पुरुषार्थ--मानव और क्षुधा पिपासा--मानवता 
का आरम्म--क्रान्ति के लिए तीन बार्ते-- एकता के भश्राघार पर 
समानता--मार्कर्ठ के तीन सक्‍लप-- क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय हो-- 
श्राज सशत्ल क्रान्ति श्रसम्भव--क्रान्ति की प्रकिया--वैज्ञानि- 
कता का श्र्थ--स घर्ष नहीं, सहयोग--िंसा अनिवार्य नहीं--- 
शक्ति का अ्रधिष्ठान कहाँ --मेद का निराकरण ही हमारी 
कप्तीदी--लेनिन का अनु भब--क्रान्ति कम सफल होती 
है ?-अ्पराघ का प्रतिकार : अ्रपराधी को क्षमा--हृदय- 
परिवर्तन की प्रक्रिा--गांधी : मार्क्स का उत्तराधिकारी-- 
फोकनेर का सदेश--वर्ग सघप का प्रश्न--निष्कर्ष । 
६. क्रान्ति-विचार * माक्खवादी प्रयोग का अवलोकन १३२-१४२ 
माक्स की विशेषता--नये अर्थशात्र का निर्माण-- 
पहले के दो प्रकार के श्रर्थशान्नी--अ्रतिरिक्त मूल्य का 
सिद्धान्त--शोषण कैसे होता है १---हराम की कमाई--जितनी 
ताकत, उतना काम-प्रतिद्वन्द्रिता का इल--समानवादी 
परिस्पर्धा--अगला कदम $ अम हमारा कर्तव्य--निष्कर्प । 
७ सर्वोद्य और साम्यवाद १४३-१५४३ 
साम्यवाद का प्रश्न--ऋन्ति की प्रक्रिया कैसी हो (-- 
अहिंसा श्रौर विवशता--हिंसा का समर्थन कोई नहीं करता-- 
विवशता अवसर में बदलें--निर्मेयता की युक्ति--आरभ 
कैसे करें --गाधी कीं प्रक्रि| का विनोबा द्वारा प्रयोग-- 
श्रमीर्रों का हृदय-परिवर्तन--पूँलीवादियों की भूमिका--भूदान 
की प्रक्रिया का वास्तविक श्रर्थ 
८ क्रान्ति का अर्थ १४४-१७८ 
चारित्य का श्रआास्भ--समन्वय $ हमारा लक्षय-- 
हुदय परिवर्तन का मूल आधार--प्रतिवर्तनवाद--पाध्य और 


( २७ ) 


साधन--साघन में साध्य लिपा हो--साथ-साधन में साधर््य 
हो--अहिसा की क्रान्ति ही व्यावह्वरिक---अदिंसा के प्रकार में 
अन्तर---अहदिंसा की बत मैं परिणति--सह-्भीजन ओर सह- 
उत्पादन--सह-डसादन का अर्थ--उत्तादन की प्रेरणा-- 
जीबिका से बृत्ति में परिवर्तत--पूँजीवाद का सदर्म--चन्त्री- 
करण * प्रमापीकरण---वटन दबाने का श्रर्वशात्चर--मानदीय 
मूल्यों का द्राव--व्वक्तिलतर-विक्रास के तीन प्रशर--डत्पादन 
और तलीवन--यत्र से कला का विकास असम्मव--पशु- 
शक्ति का भी विकास होे--मानव वी दोदरी सत्ताएँ-- 
आर्थिक सवोजन ओऔ्लौर पशु--एक-एक पश्ु दी समात्ति-- 
गुण-विकास के लिए. उत्तातनन--चलन का प्रश्न--ठवोदय- 
समाज में काचन-म्क्ति | 
£, छोटे मालिक और क्रान्ति १७४६-८४ 
आमूलाग्र परिवर्तन वाछुनीब--छोटे मालिकों की 
स्थिति--ढाँचा बदलना आवश्यक--मालक्यित व वैंग्वारा 
हो--क्रन्ति के अनुकूल भूमिक--समाज में ही क्रान्ति हो | 
१०. राजनीति--सम्प्रदायवाद : जातिघाद' ८६-शश्र 
एकता का स्फुरण--लोक्सुत्ता और लोकनौति--राज्य- 
शान्न की आ्राकाज्षा--श्रप्राकृतिक विभाजन--रजा विष्णु का 
अवतार--राज्य का' अधिष्ठान--लोक्ठत्ता--राजा को अनि- 
यत्रित अधिकर--तीन ठिद्धान्त शाब्नी--लोक्सचा का 
मूल--लोक' की व्याख्या--लोक्सता का आधार--आरात्ति 
कता या मानव-निष्ठा--देवों और राक्रसों की परम्परा-- 
आत्विक्ता दी व्याख्य--पत्ष और लोक्सचा--चुनाव कमा 
युद्द-हर्खोंग का राज्य--लोकप्रियव का नीलाम-- 
स्वराज्य वी मूल बात--विल्क की व्याख्या--राज्य और 


( रेप ) 
जनता का विरोध--+हुमत की सरकार--तरहुमत प्रात करने 
की चिन्ता--अहुमत-पद्धति से राजा को लाम--पक्त पद्धति 
के दोष--पक्तनिष्ठा श्रीर लोकनिन्‍्ठा--सम्मदाय निष्ठ--सप्र- 
ठाय का लक्षणए--प्रज्ोमन ओर जबरवस्ती--सम्प्रदायवाद 
की रातुसी-- हिन्दू! शब्द अ्रव्याख्येय--सम्प्रदायवाद-- 
जातिवाद की सतान--जाति का लक्षण--जो णाती महीं-- 
उच्च-नीच की भावना--प्रवित्रता की सीढ़ियाँ--ज्ञाति का 
मूल $ अस्यश्य भावना--अ्ध्ृश्य की मनोबृत्ति--त्तीसग 
रात्ता ही क्या *-प्रति-सम्प्रदायवाद निठान नहीं | 
११, राजनीति से लोकनीति की ओर २२५३-२५४६ 

राजनीति में जातिवाद--प्रालमेणए्ट द्वारा क्रान्ति 
असम्मव--राजनीति के अनेक रूप--विकेन्द्रित राजनीति 
लोकनीति नहीं-आथिक ओर राजनीतिक इकाइयॉ--- 
लोकसता का मार्य--स्थानीय स्वराज्य श्रोर पक्षमेद-- 
स्वयपूर्णता की आ्रावश्यकता--भाषावाद का खतरा--लोक- 
शाही की बुनियाद क्र अढलेंगी १--ठम्मीदवारी की 
समात्ति--मय के तीन स्थान--सत्ता का विकेन्द्रीकरण-- 
वोयें की बिक्री ओर अपहस्ण---बर्तमान लोकशाही के 
निदोप--गुडातत्व का जन्म क्यों हुआ [--दडनिरपेज्ष 
राज्य का श्र्थ--लोकन-सम्मति का अ्रधिष्ठान--आरम की 
प्राथमिक इकाई--लोकसत्ता श्रोर सत्याग्रह--श्रात्मगल का 
आधार--सत्याग्रह - कब और क्यों! | 

२५ स्लवियां का सहनागरिकत्व २४४-रश८ 

नारी « ऋय-विक्रय की वत्तु--त्रद्मचय का सामानिक 
अर्थ--सह-जीवन की दो शर्तें--सहनायरिकत्व॒ का 
विचार--नीति के दो मानद्रड--ल्ली के लिए अद्गाचर्य का 


( २६ ) 


निषेघ--म्रक्षचये का गलत श्रर्--मातृल्ल की हृष्टि--मनु- 
घ्यल के आधार पर नागरिक्ल--श्रहिंता का मूलभूत 
छिद्वान्त--जगन्माता रक्षणाकाबिणी क्यों (--नारी स्वरक्षित 
बने--नारी-जीवन की अनर्थ-परम्परा--पुरुषों के लिए. तीन 
सुझाव--ब्रह्म चारिणी पवित्र मानी जाय--नारी तल्वनिष्ठा 
का सकतप करे--कृष्ण-द्ोपदी का आदर्श वाछुनीय | 
१३, संस्था और अहिसक संगठन २४६-२७२ 
तस्थाओं का सोह--सिद्धान्तों की प्रगति में बाघा-- 
गांधी सेवा-सघ--तस्थाओं का निर्माण श्र विसर्जन-- 
सध््याओं के दो प्रकार--सैनिक सत्थाएँ--सविधानात्मक 
सस्थाएँ---अर्हिंसक छगठन--न विधानात्मक, न व्यक्तिनिष्ठ-- 
सबका स्वागत--रचनात्मक कार्य क्रान्ति-कार्य है|-- 
खादीधारी मिल-मालिक--विनोत्रा का आह्ान | 
१४ धत-विचार २७३-३०४ 
साधन ही साध्--सत्य--अ्रहिंता--अत्तेय--अ्रपरि- 
अह--द्ृस्टीशिप का विवेचन--ट्रस्टीशिप के दो पहलू-- 
पयोजन के तीन कदम--अक्षचय--लोकसख्या का 
प्रश्न--शरीर-भ्रम--अ्रस्वाद--सर्व धम-समानल--स्वदेशी--- 
स्पर्श-भावना | 
१५, राष्ट्रीय आन्दोलन का इतिहास ३०६-३२६ 
दो प्रकार की प्रदृत्तिया--सशल्ल क्राति की चेश-- 
वहाबियों का श्रान्योलन--प्राचीन व्यवस्था लोयने वी 
चेट्टा--बासुदेव बछबत फडके--धार्मिक पुनरुजीबन का 
प्रयात--राजा राममोहन राय--ब्राक्ष-समान ओर प्रार्थना- 
समाज--अग्रेजों का अधानुकर--सेयद अ्रहमद खॉ-- 
पहला श्रखिल भारतीय श्रान्दोेलन--का््रेत की ध्यापना-- 


श्८ अहिंसक क्रान्ति की प्रक्रिया 


३२६, सर्वोदय के सॉस्क्ृतिक आधार ( १ ) 


( ३० ) 


राष्ट्रीय दुरभिमान--आर्वन्‍समाज की स्थापना--यिया- 
साफिकल सोसाइटी--रामझृष्णदेव. परमहस--ल्वामो 
विवेकानन्द--राबनीतिक श्रान्दोलनों का जन्म--नवराष्ट्र- 
वाद-- राज्य शब्द की घोषणा--ठेश के प्रथम 'लोक- 
मात्य--स्वदेशी ओर. बहिष्कार--कामाग्राटमारू! 
प्रकरण--होमरूल आन्दोलन--गाधी द्वारा राजनीति में वर्म 
का प्रवेश--सत्याग्रह और असहयोग--बवहुमत नहीं, सर्वमत 
की मोंग--श्रार्थिक क्रान्ति--भूदान-यज्ञ--सस्कृतियों का 
एकोकरण--निःशक्ध प्रतिकार की दीक्षा--राजनीति ओर 
श्रर्थनीति में श्रिंता | 


२६, भू-दान-यश् नख-द्र्पण में ३२७-३३० 
२१७ भू-चितरण और उसकी समस्याएँ ३३१-३३७ 


जोतनेवालों की मालकियत--उत्पादन की भूमिका में 
क्रान्ति--दान होते ही भूमिहीनों का त्वतल--भनतात्मा का 
साक्षात्तार--सरकारी जमीन का प्रश्न--प्ारस्परिक विश्वास 
की प्रक्रिया---छह्योगी खेती का प्रश्न--जोतनेवाले से भी 
दान--काम ठालने की मनोश्वत्ति--नालायकी को जमीन 
क्यों !-वितरण की तीन मुख्य बातें । 


विचार अपोरषेय है--वैचारिक उद्र्ता-- 
मूदान की व्यापक भूमिका--लोकशाही की जढ़ें हह करना 
आवश्यक--लोकशाहदी की गुणात्मकः आधार-शिलाएँ-- 
साधन-शुद्धि का श्राग्रहइ--दृद्य-परिवर्तन की क्रान्ति--गाधी 
की प्रक्रि।--जीवन में क्रान्ति कैसे हो ! । 


मूर्खस्य नाध्ति ओपधम्‌ |--विजश्ञन और राननीति-- 


३४३४८-३४६ 


३४७-४६६ 


( ३१ ) 


दो-मुँही राननीति--शेतान से भी ढो कम आगे-- 
विभूति योग--विज्ञान की भूमिका क्या शे *-माक्स के 
दो ठिद्धान्त--सन्त, बीर ओर नागरिक--काल भगवान्‌ 
की तिभूति--विश्वात्मा श्रोर लोकत्मा--माक््स की विशे- 
पता--नैनिक्त्म का निगर्रण--शत्र का साह्कृतिक मूल्य 
समाण--बनता कौ श्रावश्य्ता-'छ्वार्य! और हिल 
का श्रन्तर--माक्त पा ऋान्तिर्शन--कृपि-प्रघान श्रर्य- 
शात््-नागरिक की ऋात्ति--कान्ति की प्रक्रिया--विनोत्रा 
वी सफ्लता । 
२०, सर्वोदय के सास्क्ृतिफ आधार ( २ ) ३६७-३६७ 
'उछ्तृति' का श्रर्व--बूनानी ढतकथा--छुप्त दु ख 
बॉटने बी क्‍ला--ताह्कृतिक समध्या--करन्तिर्यों के 
मुगरिणाम--वैश्या-व्यवताय थी समत्या--सामाजिक ब्रद्म- 
चर-प्रेग्णा का साक्कृतिक मूल्य--श्राव की समत्या-- 
पूँजीवाद के दोप--समाजवाद का जन्म--मानवीय विभूति 
का विशान-जीवन का सर्वोव्य-दर्शन--क्रान्ति का 
'विमूति योग---मनुष्य के तीन लक्षण-अन्त्र के 
पत्त-विप्ष का प्रश्न--उल्ताटन वी प्रक्रिया कैछी 
हो--यनन्‍्त्र श्रोर जीचन--पूँजीवाटी उत्ताइन--उपयोग के 
लिए उद्यादन--पिश्य-कुठ्डम थोग--यान्त्रिक उत्तादन की 
प्रेग्णाएँ--विचार के से में उधर्ष---लोकशाही की दुदशा--- 
पिनोश का मार्ग--लोक्शाही का श्राध्यात्मिक मूल्य--क्ान्ति 
का अन्तिम कम--अश्रठफलता की चिन्ता श्रवाछुनीय | 
२१, सामाजिक मूल्यों की मीमांसा ३६८४-४० ६ 
कला का जन्म--जीवन कला का उद्देश्य--सहानु- 
भूति--पहला फ्वम कौन उठाये १-- वाह वोड तू फूल-- 


 ३३-) 


सामानिक जीवन में सदाचार--गांधी मैं प्रतिकार की शक्ति -- 
पहले दो; फिर लो--उपकार--एक सामाजिक मूल्य-- 
आदमी नहीं, हैवान --आदर्श मानव कौन १--क्रन्ति के 
लिए तीन बातें आवश्यक--सामानिक मूल्यों वी क्सोटी । 
२५ सामाजिक मूल्यों के लक्षण ४०७४-४१ ६ 

फल निरपेत्ञ कर्तव्य--फुटकर सुधार अवाछुनीय-- 
मार्क्स के सिद्धान्त--जीविका और जीवन--जीवन मैं परिवर्तन 
आवश्यक--छ्वार्थ मे विरोव, हित में अ्विरोध--मूल्य के 
पाँच लक्षुण--प्रामाणिकता--साव॑त्रिकता--निरपेक्षता-- 
स्वत प्रमाए--स्वमाव की अ्रनुरूपता--श्वत्ति मैं परिवर्तन 
आवश्यक--विभूतियोग--अपरिग्रही समाज का निर्माए-- 
सर्वोदय ही एकमान उपाय | 


णरिशिष्ट « 

१ अ्दिसक आक्रमण और नैतिक दवाव ४१७-४१८ 
२, कानून-भग की मर्यादाएँ ४१६-४५२ 
३. अहिसा की मर्यादा ४२३-४२४ 


४, अहिसा में परिस्थिति-परिवर्तन ४२४-४३० 


सर्वोद्य के चुनियादी सिद्धान्त इेदे 


शक्ति का आयतन ( मकान ) है, अधिष्ठान (आधार ) नहीं है। यह तो 
एक मकान है; जहाँ शक्ति रहती है। विज्ञान ने यहाँ तक लाकर इमें 
पहुँचा दिया है। श्रव जग आज के विज्ञान का परीक्षण करें । 


अहिसक वीरता 


गांधीजी के सलाहकारों में एक मदन नेता थे, जो अ्त्र नहीं खें। 
उन्होंने एक वार हमसे कहा कि “आप जब्र अहिंता की बात कर रहे हैं, तथ 
विज्ञान को नहीं देखते । अहिंसा में वेर-दृत्ति के लिए; स्थान ही नहीं रद्दता, 
क्योंकि आप युद्ध का नियेध करते हैं, सैनिक शिक्षण का निषेध करते हैं |. 
तत्र फिर बहादुरी के लिए. अवसर कहाँ रह जाता है १" 

मैंने नम्नतापूर्वक पूछा, “विज्ञन के युग में कहाँ है वीरता का 
स्थान ? अब तो ऊपर से बम गिराये जाते हैं। इसलिए मैं दादा धर्माधिकारी, 
शिवाजी और राणा प्रताप की तरह शहीद ओर वीर बन सकता हूँ ! 
मेरी वूढ़ी मां हे, कोई चीमार बच्चा हो, क्यरोंगी हो, सब्र वीरगति को 
ग्रात्त दो जायेंगे ।”? 

तब उन्होंने कह, “तुमने कमी यह भी सोचा है कि १० हजार फुट 
को ऊँचाई पर हवाई जहाज के टूटने पर वह गुब्बारे से उतरता है, उसमें 
कितनी बीरता है १” 

मैंने कहा, “हाँ, हम कब नहीं मानते ? यही तो अहिंसक वीरता है । 
विज्ञान का उपकार है कि उसने हिंसक वीरता के लिए अवसर ही नहीं 
रखा। एक लड़की भी कोवाल्ट बम गिरा सकती है ओर हजारों को मार 
सकती है। विज्ञान के जमाने में मारने में बीरता ही नहीं रद्द गयी, रह गयी 
है सिर्फ ऋरता। आज तो तेनसिंग के एरेह्ट की चोटी पर चढ़ने 
जितनी ही वीरता के लिए अवसर रह गया है | समुद्र की तह में जानेवाला, 
आग बुभानेवाला जो वीरता दिखाता है, उम्से अधिक वीरता के लिए. आज 
अवपर ही नहीं रह गया है। 

३ 


२ सर्वोद्य दर्शन 


बारे में ऐसी एक वारणा हो गयी है कि बेर ईश्यस्प्रणीत है। जन यह 
विचार शुरू हुआ कि बेद इंश्वस्-प्रणीत टे, तो यों इंश्वर का क्‍या प्रयो- 
जन हुआ £ क्या उसने स्वयं इन वेंढों को लोगों के सामने गाया या 
बतलाया या पढ़ा ! बुद्धिवादियों के मुझ्ुट मणि भगवान्‌ शक्‍्राचार्य ने गीता 
पर भाष्य लिसना शुरू क्यिा। उसके पन्द्रत्व श्रध्याय में श्राया है; 
“ब्रेढान्तकृत्‌ चेद्विदेव चाहस” ( १५. १० ) याने “वेंदान्तकृत्‌ म॑ हूँ।” 
शक्राचार्य ने दुसका भाष्य जिया कि चेदान्तक्तत्‌ का अर्थ टतना ही है फि 
वेदों का प्रथम प्रवक्ता म हूँ। ज्ञान को मेंने अभिव्यक्त क्या। में उसका 
निर्माता नहीं हैं । एक उहुत बड़ी वन्तु बट है कि जान का कोई निर्माता 
नहीं होता | 

जान वल्तु-तन्र होता है। क्सीकी ब्रुद्धि में वट अभिन्‍यक्त द्वोता है 
और किसीकी वाणी से वह प्रकट होता हे । 

सर्वाद्य में समसे बड़ी आयश्यक्ता ब्रोद्धिक अनाग्रद् की है। विचार 
चो हम आकाणव्यापी मानें । दुनिया म “आज जो समस्या हे, वह वैवाग्कि 
समस्या है 

रमण महर्षि, अरविन्द पोंप ओर कृप्णमृति जैसे आधुनिक श्राध्या- 
त्मिक महापुरुषों ने यही मत व्यक्त किया ह कि इस युग थी जो समस्या 
है, वह न तो उतनी आ्आथिक या राजनैतिक है, जितनी कि पैचारिक है | जहाँ 
पर ऐसे लोगों की सम्मति होती है। वह श्रक्सर मद्विचार होता है। 
8/827876 ( सम्मति ) अक्सर सद्विचारों वी, यथार्थ विचार की योतक 
हुआ करती है| जब्र सब लोगों की राय एक हो जाती है, तब वह उनमे से 
कमी एक का ही विचार नहीं रहता, वह भगवान्‌ का विचार हो जाता है) 


वाद” की नहीं, विचार! की समस्या 


रामायण की कुछ चौपाइयों में कहा है कि सुमति और कुमति सबके 
हृट्य मे, सबके ठर में होती है। में हमेशा उसका यह श्रर्थ किया करता 


सर्वोदिय के व्ुनियादी सिद्धान्त झ्र५ 


समर्थता और अप्मर्थता, दोनों सममें बेटी हैं। दूसरों की अच्तमता का 
निराकरण और अपनी-अपनी क्षमता का विकास; यह प्रक्रिया "]0॥878 
#8 घणती $0 हपएएांए०* से फलित होती है। 

जैत्ा कि मैं कह चुका हूँ कि “द्वितीयाद्‌ वे भयं भवति” इस भय का 
निराकरण कैसे हो ? दूसरों से डर कब नहीं रहेगा ! जब दूसरा अपना! 
चनेगा। गीतांजलि में गुरुदेव ने कह था-- 

“ूरके करिले निकट बंध 
परके करिले भाई ।”! 

सभ्यता की प्रक्रिया यही है कि दूसरों को निज का बनाना, अपना 
घनाना | श्रमेद की, अद्वेत की स्थापना करना । यदी सर्वोदिय का, समाज- 
शान का सिद्धांत है। सर्वोद्य का अर्थ है--सबका; तुम्हारा ओर हमारा ही 
नहीं, सबका | 

जो-जो लोग प्रगति या सम्यता चादते हैँ, उन सबका यही सिद्धान्त 
है। दूसरा हो ही नहीं सकता | 

तो “हमारा परम भूल्य जीवन है। जीवन को संपन्न बनाना है । 
सबके जीवन को संपन्न चनाना है ॥7 

प्रश्न है कि हमारी नीति क्या हो ? यही कि हम एक-दूसरे का जीवन 
संपन्न करें । 

हमारा कर्तव्य क्या हो ! यही कि आपका जीवन में संपन्न करूँ और 
आप सेरा जीवन संपन्न करें | 

जीवन एंपन्न करने के लिए श्रावश्वकता किस यात की है 

इसके लिए. आपकी अत्मर्थता का निवारण और मेरी ज्ञमता का 
विकास करना आवश्यक है मेरी क्षमता का विकास किसमें है ! वह है, 
आपकी असमर्थता का निराकरण करने में | सामाजिकता इसीमें है | 

जब तक आपदी अय्मर्थता के निवारण के लिए में प्रयत्न न करूँ, 
तब तक मेरी समर्थता का विकास हो नहीं सकता । 


४ सर्वोदिय-द्शन 
आग्रह नहीं, निष्ठा आवश्यक 


यह विचार शिविर है, अतः हमारे मन म॑ कोई श्राग्रह न हो, किसी 
प्रकार की निष्ठा भले ही हो। निष्ठा अलग वल्तु है, श्राग्नह श्रलग | निष्ठा 
मे विचारों का दगल नहीं होता | विचारों का दगल जहाँ होता है, विचारों 
का सर्प जहाँ होता है, वहाँ एक विचार दूसरे विचार के मुकायले में खड़ा 
हो जाता है और फिर एक विचार की जय ओर दूसरे विचार की पराजय, 
इतना ही लोगों का उद्देश्य होता है। उसमे से तत्त्व निर्णय या सत्य तक 
पहुँचने की क्सीकी इच्छा नहीं रह जाती। मेरा विचार श्रगर मेरा है 
ओर आपके विचार के मुकाबले में सढ़ा है, तो क्सिका विचार जीता, 
यही हमारे सामने एक समस्या हो जाती है। 

उसमें से दूसरी बुराई यह पैदा होती है कि हम जवाब सोचने में ही 
सारा समय बिता देते हैं । आपका सवाल है, मेरा जवाब है। सवाल भी 
खड़ा है, जवाब भी खड़ा है। जवाब सोचने मे मेरा सारा समय बीत गया, 
तो समस्या की तरफ ध्यान देने के लिए फुर्तत ही क्सीकों नहीं है। 
जीवन किमारे रह गया, समस्याएँ किनारे रह गयीं। आपका सवाल श्र 
मेरा जवान, इसीमें सारा समय बीत गया। भगवदगीता में ऐसे लोगों को 
“चेदवादरता ” (२ ४२ ) कहा है। ये सब्र वेदवादी हैं, ये वेदान्ती 
नहीं हैं। इनको सिद्धान्त से कोई मतलब्र नहीं होता । 

इसलिए आप कहीं निरत्तर हो जायें, तो नम्रतापूर्वक यह स्वीकार 
कर लेना चाहिए कि हमारे पास उत्तर तो नहीं है, लेकिन हमारी घुद्धि का 
समाधान भी नहीं हुआ है। बौद्धिक समाघान ( 00॥ए।॥०७707 ) बिल्कुल 
अलग चौज है और दलील से दूसरे की दलील काय्कर उसको निरुचर 
कर देना बिल्कुल श्रल्ग चीज है। निरुत्तर करना तो एक तरह का दगल 
है। उस दगल मैं जिसके पास पेंच की जितनी ज्यादा शक्ति होगी, जो 
अधिक तर्क-कुशल होगा, वह दूसरे को नियत्तर कर पक्‍्ता है। 


सर्वोद्य के बुनियादी सिद्धान्त ३७ 


अब इधर देखिये। हम सच यहाँ बैठे-बैठे शान्ति से अपना काम कर 
रहे हैं। तो कोई आकर यह नहीं पूछुता कि “क्यों तुम लोग एक-दूसरे को 
तमाचा नहीं मारते हो !” तो हिंसा के लिए, कारण चाहिए, अहिंसा 
के लिए कारण या कैफियत नहीं देनी पढ़ती है। अ्रह्टिंसा ओर प्रेम मनुष्य 
का स्वभाव है | तो जिसके लिए कारण चाहिए, उसके लिए. नियम 
बनाये हैं| जिनके कारण देने पड़ते हैं, उन विकारों का निराकरण हो जाता 
है, वो प्रेम हो जाता है। प्रेम त्वमाव है | बाधा के हट्ते ही स्वभाव निखर 
श्राता है। तो ये जो हदाने की चीजें हैं, जिनका नियमन करना है, उनके 
लिए. श्रत्र॒ अमावात्मक ( 'प८छ४४ए० ) शब्दों की योजना फी गयी है। 
प्रेम त्वभाव है, इसके लिए. “क्यों ?? ऐसा नहीं पूछा । 


संन्यास का वैसा ही हल है | शंकराचार्य से पूछा गया कि / संन्यास! 
क्या है ! हम क्यों ठंन्यास लें १? तो उन्होंने कद्दा, "वह तो हमारा स्वभाव 
है। वह लेना नहीं पद्धता | लेना पढ़ता, तब तो वह स्वयं कर्म हो जाता । 
उंन्यास तो लवरूपावश्थान है। भला-बुरा, कोई भी कर्म करने की बासना 
का प्रयोजन न रहे, उसे “संन्यास कहते हैं) वही अविकारी प्रेमप्लरूप 
है।” तो लोगों ने कह, “परंतु अच्छा काम क्यों छोड़ें ! अच्छा काम 
इसलिए, करते हूं कि बुरा करने की प्रवृत्ति न हों ।” शआाचार्य ने कहा, 
“ठीक है। अच्छे की भी वासना छोड़े, तब फिर जो बचता है; वह इमारा 
असली स्वजुप है, वह 'तंन्यास! है।” अपने उपनिपद-माष्य में उन्होंने 
संन्यास की यह व्याख्या की है। लरूप बह है, बिसके लिए. निमित्त को 
आवश्यकता नहीं है। हिंसा के लिए, निमित्त दी आवश्यकता है। जो 
नित्य है; वह खरूप है। जो नेमित्तिक है, वह स्वरूप नहीं है। वह विकार 
है। तो इमें समाज से हिंसा के कारणों का निराकरण करना है और मनुप्य 
फे मन से हिंसा का निराकरण करना है। इसलिए अमावात्मक शब्द 
अहिंसा आया है। वह भावरूण नहीं है। 


दर सं्वेहिय-दर्शन 


वल्गना में नहीं कर सफता । इसके लिए यह टाटा अच्छा है। तम्र गाधीजी 
ने एक बात हम लोगों से क्री, जो अन्त तक हम लोगो के कान में गूँवती 
स्गी। उन्हाने कहा कि “गाश्रीवाद जैसी कौई चीज कम-से-कम मेरे 
दिमाय में तो नहीं है । किसी नये चाद की या सम्प्रदाय की स्थापना 
करने के लिए मे दुनिया में नहीं आया हैं । मेने ऐसा कोई उपह्च नहों 
किया है।” बह एफ ऐसी बात उन्होंने कह दी, जिसे हनिया के सारे बुद्वि- 
बाटियों सो बहत नप्नताप्रवेक अपना लेना चाहिए | 

जहाँ न म जाता हैं, चुदिमान लोग, प्रोपेसर, वफील, डॉक्टर, अ्ख- 
भाग्नवीस, सत्कृत के पण्टित आदि मुझसे कहते है कि आप अगर श्रपनी 
शत बुद्धि के, ब्रिचार से इमतो रुमका देंगे, तो हम मानेंगे, दूसरी तस्हसे 
नहीं मानेंगे | एस बुद्धिमान , विचास्शील मित्र ने तो मुझसे वात करते हुए 
एए दिन बर्चे तर उह् डाला था दि “आपके गावी का वेचारिक-्तेत्र से 
जाते ग्रातग्ा700 है, थाने वट _टौजित नहीं है। आधुनिक विद्रा- 
समक्ष नहीं * | उससी प्रत्ा अशान्रीय है । हमें आप बुढ़ि से गायो की 
बात समझा स्ेंगे, तो मानेंगे ।! 

अने उनमे जम कि "आप इस बात पर पक्के रहेंगे बुद्धि से ही सम- 
नला चाहरे कि बल जायेगे *? 

बोले, “नहीं, हम टस बात प्र पक्के रहेंगे ।” 

मेने कच, “तय बात हे सकती है । बहुत ही आखान चीज है । या तो 
श्राप्र मुझे समझा देंगे वा मे आपको समझा दूँगा। और फिर जो समर 
लायगा, वह दूससें की समकायेगा ।” 

ठो कहने लगे, “नहीं, वर नहीं । ह॒निया में आम जनता समभाने से 
माननेवाली नहीं है ।” 

मैने करा, “आपने तो बुद्धि का आधार यहीं छोड़ विया | आपका तो 
बुद्धि मे विश्वास ही नहीं है।” 


छा 


गाधाी-झयुग ७ 


चे मुझसे करने लगे, “आप हजार उीजिये, ये उत्ताधारी और समत्ति- 
घारी समझाने से माननेवाले नहीं | 

मेने प्रा, “तय क्या करना होगा १? 

कहने लगे, “दनकों तो दठे से दुरूत्त रुरना होगा । 

“प्र तो”? मैने करा, 'आरम्म श्पने ही करना चाहिए.। िर आप 
क्यों कहते है कि श्रापकों समझाना चाहिए ? श्राप श्रपने लिए, तो कहते 
है कि मुके समकाना चाहिए और दसरों के लिए कस्ते है कि स्नतों 
समभाने से काम नहीं चलेगा, उनके नो सिर ही फोड़ने पड़ेंगे ।? 


बुद्धि-निछ्ठा के लक्षण 


बुद्धिनिष्ठा का प्रथम लक्षण प्रह् है कि मनुष्य को अपनी थ्रुद्धि भे 
लिनना भरोसा हो, उनना ही दूसरे की बुद्धि मे मी होना चाहिए । नहीं तो 
हम उसे युद्धिनिष्ठ कैसे माने ? जो केबल अपनी बुद्धि मे भरोसा रखता है 
ओर दूसरे वी ग्॒द्वि में भरोसा नहीं ग्जता, उसमे बुद्धि का मरेंसा ही नहीं 
है। वह घुडिवादी है, बुद़िनिट्ट नहीं हे, चुदियोगी नहीं है । “ददामि बुद्धि 
योग तम ( गीठा १० १०) “में बुद्धियोग देता है”, भगवदगीता ने 
क्ट्य, “बुडियाद ढेता हैं? नहीं कहा । 

बुद्धि-निष्ठा व्य गौर एक लक्षण म॑ आपको बताऊँ। 

एक स्टेशन पर एक ढफा ऐसा मो ग्राया कि एक मित्र वी मोदर 
हमें ट्रेम पर चढानी पढ़ी | नदी मे बहुत बाढ़ थी। स्टेशन-अधिवासी के 
पम एक दोस्त को भेजा । वह लोटकर कहने लगा कि “वह तो 'वैगन 
देता ही नहीं है ओर आज इतनी जहदी 'वेगना मिल नहीं सफती कि हमारी 
मोटर यहाँ से बहाँ पहुँच जाय ओर वहाँ हमे तुरन्त मिल जाय |” 

एऊ दूसरे सज्जन कहने लगे, "क्या कहा आपने ? ? 

मैने बहुत समभाया कि “हमे अभी जाना है, नहीं में बाढ़ है। हम 
क्या करें ? वहाँ पार्लमेण्ट में जाना है, पर वह नहीं मानता ।” 


८ सर्वोब्य-दर्शन 


तो दूसग कहता है। “सो रुपये का नोट क्यों नहीं टिका दिया ! श्रमी 
मान लेता !” 

“सी रुपये के नोट से कैसे मान लेता !” मैंने पूछा, “अभी उसके पास 
“बेंगन' ही नहीं है, तो वह तो रुपये के नोट में से कहाँ से आ जाती *” 

उसने कहा, “ऐसा माई का लाल दुनिया में श्र तक पेंदा ही नहीं 
हुआ है, जो सो रुपये का नोट लेकर भी न माने!” 

यह व्यक्ति घनवान्‌ था | धनवान्‌ का वन में इतना विश्वास ! 

एक अन्य व्यक्ति कहने लगा, “मुझे क्यों नहीं ले गये? जरा आँख 
टिखाता और डडा दिखाता, तो फौरन आपको “वैगन” मिल जाती !” 

निसके पास डण्टा है, उसका टरडे म इतना विश्वास! ओर बिके 
पास बुद्धि है, चाहे कॉलेज का प्रोफेसर हों, चाहे दूसरा कोई बुद्धिवादी हो, 
उसक दो ही बातों पर विश्वास है) कभी कहता है, “बगेर पैसे के काम 
नहीं होगा !”? कभी कहता है, “बगेर तलवार के काम नहीं होगा श्रौर बुद्धि 
से तो कमो होगा ही नहीं ।” 

अब इस विचार-शिविर में क्या हो ? याने जो आ्राढ्मी आये, उनका 
भरोसा श्रगर बुद्धि के सिवा अन्य सारी सत्ताओं पर हो, तो विचार कैसे 
करेंगे ! विचार के लिए. सबसे आवश्यक बात यह है कि हमारा विश्वास 
अपनी बुद्धि म हों और मनुष्यमात्र की बुद्धि मैं हो । मनुष्य का लक्षण 
यदि हमने बुद्धि मान लिया है, तो हमको यह भी मान लेना होगा कि 
मनुष्य वी सारी शक्ति उसकी बुद्धि में है | 


विज्ञान की सफलता का युग 


आन ससार मे सबसे चढ़ी समत्या यह है कि थुग तो विजान का है; 
लेक्नि सत्ता विज्ञान की नहीं है) विजान के युग में बुद्धि की भी सत्ता नहीं 
है ओर विज्ञान की भी सत्ता नहीं है। इस समत्या का समाधान, गाघीजी 
की प्रक्रिया ( टेक्निक ) के सिवा ओर दूसरा कोई हो ही नहीं सकता | 


गाी-थुग ॒ 


उपनिपद्‌ मैं वाक्य है, “चल वाद विज्ञानाद्‌ भूय ”--बल विज्ञान से 
बहा है ओर सेकड़ों विनानवानों को “एक वल्ववात्‌ आकपयते--केंपा 
सकता है। थाईनस्टीन को यही अनुमव हुआ। उसार के दूसरे वेशानिर्कों को 
भी यह अनुभव हुआ । आखिर मे उन लोगों ने लिख दिया, “शी ४७९८ 
ए7०॥086 0पा उध00व्रिर्ई७--हमने अपने वैजञानियों को भी पुलिस के 
श्रवीन रख दिया है। सत्ता पुलिस की है; विज्ञान की नहीं है। सत्ता सेना 
की है, विशान की नहीं है। ओर श्रत्र दुनिया के सारे राज़्य-नेता इस परि- 
णाम पर पहुँचे है कि शल्ल वी सत्ता का युग समाप्त हो रह है। नतीजा वह है 
कि विजान वो सावमोम हो गया, लेकिन मनुष्य की सस्कृति उसके साथ कदम 
नहीं मिला पा रही है। केण्टरवरी के डीन ने लिखा है. “%8 35 48 
888 रण 008 7प४7४॥00 0६ 9७8008”--यह विज्ञान वी विफलता 
का युग है | पर में नम्नतापूवंक कहना चाहता हूँ कि यह विज्ञान की सफलता 
का युग है और तस्कृति वी विफलता का युग है। हमारी सस्कृतियों, हमारी 
सम्पताएँ ( मै बहुबचन में प्रयोग कर रहा हूँ ) विज्ञान के साथ कम नहीं 
मिला सकी हैं | 


'एकाकी न रमते! 


तो यह हमारी प्रधान समस्या है। इस समस्या को थोड़ी ओर अचूक 
भाषा में उपनिषद्‌ से दो वाक्य लेकर आप लोगों के सामने मे रख देना 
चाहता हूँ । 

श्री-उपनिपद्‌ में वर्णन आता है कि आत्मा पहले पैदा हुआ | पैदा 
क्या हुआ, वह था ही। श्रव वह अकेला था, तो “एकाकी न रमते ।” 
अकेलेपन में उसकी तनीयत ही नहीं लगती थी । 

बह है आज तक का मनुप्य-स्वमात्र । 

जेल में हमे यदि डराना-धमकाना होता था; तो सुपरिंटरडेंट कहता 
था, 50707 0०! ( तनहाई ) में मेन दूँगा, याने “तुमको अकेले 
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में भेज दूँगा, जहाँ किसीसे नहीं मिल सकोगे |” पड़ा डर लगता था कि 
अकेले रहेगे, तो क्‍या होगा ? याने अपने साथ रहेंगे, तो क्या होगा: 
आदमी को सबसे बड़ा टर यह है कि में अपने साथ रहूँगा, तो मर 
जाऊँगा | सगति की 5चछा उसकी एक बहुत बड़ी आकाह्षा है। 

एकाकी न रसते । अकेले तत्रीयत नहीं लगती, दूसरे की जरूरत 
है। जब तक दूसरा न हों, तब्र तक हमें चैन नहीं है | इसे मनुष्य की 
सामाजिक्ता कहते हैं | उपनिपर्दों ने अपनी भाषा में लिखा, समाजशास्त्र 
अपनी मापा में लिखते हैं। लेकिन यह स्वभाव है कि मनुष्य को अकेले 
अच्छा नहीं लगता, उसे दूसरे की जरूरत होती है। दूसरे के सान्निष्य वी 
और दूसरे की छगति की आाकाज्ञा म से मनुप्य का चारित्य, मलुप्प की 
सम्यता और मनुष्य की सामाजिकता का आरम्म होता है | 

कायरता के हाथ में दृथियार 

दूसग वाक्य भी श्री-उपनिपद्‌ का ही है। वाक्य इसी तरह शुरू 
हुआ कि आत्मा पहले अकेला था। अत्र उसको क्या डर है ? “में श्रकेत्ा 
ही तो हूँ न? कोई दूसरा तो यहाँ नहीं है!” क्‍यों ! द्वितीयादू वै भर्य 
भवति | दूसरा हो तो डर लगता है। लड़के से कह कि अँबेरे मे अ्रकेले 
जाथो। तो वह कहता है, “अकेले नहीं जाऊँगा ।” “क्यों ?” तो कहता 
है, “कोई वहाँ होगा ?? उसे डर यह है कि वहाँ कोई दूसरा होगा। 
पहले तो तत्रीयत नहीं लगती थी कि कोई दूसरा नहीं है, अकेला हूँ | अत 
वह दरता है कि दूसरा कोई न हो ! दो तरह की प्रद्ृत्तियाँ उसमें हैं । पहली 
आकाज्षा थी कि दूसरा हो, अ्रकेलापन ठीक नहीं है | दूसरी यह है कि हे 
भगवन्‌ , दूसरा कहीं होगा, तो क्या होगा! आज की अन्तर्राष्ट्रीय समस्या 
दूसरे स्वरूप वी है। इसका वर्णन हमारे यहाँ के दार्शनिक, राष्ट्रउपाध्यक्ष 
डा० राधाकृष्णन ने किया है। उन्होंने कद्दा है कि आज का जमाना हथियार- 
बन्द कायरता का है । कायरता के हाथ में हथियार है, नखशिस्तान्त वह हथि- 
यारों से लटी हुईं है। 
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अहिसा के द्वाथ में गदा 

एक आश्रम है | उसमें राधाकृष्ण वी माँति सत्य वी ओर श्रहिंसा की 
मूर्ति है । अट्सि के हाथ में गदा है। मैने पूछा कि "अद्दिसा के हथ मैं गदा 
क्यों है ? तो उन्होने का कि “शल्नों वा उपयोग शान्ति के लिए, होना 
चाहिए, टसाम यह प्रतीक है।* मेंने कह, “शान्ति यदि शस्त्रों की शस्ण 
में जायगी, तो क्या शान्ति, शान्ति रह जायगी ? वह तो शल्ल की रुत्ता 
होगी, शान्ति की सत्ता हो नहीं सती | शान्ति को भी यढि शल्ल की शरण 
लेनी पड़े, अहिंता कों भी यदि गद्य की शरण लेनी पढ़े, तन तो फिर 
ज्मिकी गठा यड़ी होगी, उसकी अर्दिसा भो ओप्ठ होगी |! अहिसा तो कहीं 
ग्टो ही नहीं | वह गठा-युद्ध ही हो जायगा । उसम॑ श्रहिंसा के लिए, कहीं 
न्थान नहीं रहेगा, गठा ही गा र। जायगी । ? 


जीबन की सस्पन्नता ओर विपन्नता 


आज सारी हुनिया में यह दूसरी चीज है--ह्वितीयाद वे भर्य॑ 
भवति । दोनों जगद अलग-अलग व्यक्ति हो, यह जरूरी नहीं है। में कट 
रद्ता हैं कि नागयण देसाई नहों है, इसलिए तनीयत नहीं लगती । नारायण 
देमाई से मेरा झगड़ा हो जाता है, तो नारायण ठेसाई 'है', इसलिए 
डर लगता ह | ये ढोनों बातें ऐसी है कि नारायग ठेसाई तो वही है, लेकिन 
उसकी तरफ मेग जो रुस था, वह बदल गया है| 

तो, उपनियठ के ऋषि ने यह सकेत किया है कि परायेपन की भावना 
जहों होती है, वहाँ उर पैदा होता है। में कहता हूँ कि दूसरा है, तो 
तत्रीयत लगती है | जहाँ पगयेपन की भावना न हो, ज्ों दूसरा अपना हो 
जाता है, वहाँ जीवन द्विगुणित हे जाता है, सथन्न हो जाता है और जहाँ 
दूसरा अपना न हो, दूसरा दूसरा हो, परायेपन को, दूजेपन की मावना जहां 
हो, वहाँ वट दूसग हमारे लिए, दुःख हो जाता है ओर जीवन बिपन्न हो 
जाता है। 
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सम्पत्ति श्रोर विपत्ति का मैंने एक लक्षण प्रारम्भ मे बताया था। यहाँ 
मैंने इसकी व्याख्या आपके सामने रख टी है कि जहाँ मनुष्य में परायेपन 
की भावना कम होती है या त्रिलकुल नहीं होती, वहों जीवन सम्मन्न होता 
है। जहाँ परायेपन की भावना अधिक होती है या तीन होती है, वहाँ पर 
जीवन विपनन हो जाता है 


हृदय-परिवतेन की प्रक्रिया 


तो इसका निष्कप्प कया निकला ? परिस्थिति में से, सस्थाओं में ते, 
समाज-र्वनाओं में से ओर मनुष्य की अपनी प्रवृत्ति में से हमें परावेपन 
की भावना का निराकरण करना है। इसलिए गांधीजी ने इस प्रक्रिया को 
चहुत अन्वर्थक यथार्थ नाम दिया कि हमारी प्रक्रिया हृदय परिवर्तन को 
प्रक्रिया है। लोगों ने बहुत मलौल किया कि हृदय-परिवर्तन क्या है ! कुछ 
लोगों ने कहा कि दृट्य ही नहीं है, तो परिवर्तन कहां है ! थाने विनान 
यहाँ तक पहुँचा था। वैजानिको ने लिया कि “9क0शाशशा!) 88 0श- 
38000 १०१ #00 008 प्रा।ए७88 8006 १680-29 एच 
॥8 #शाशीजह 76 07 ति8 घाएए३४8९ ”--डाविन आया 
तो उसने हमारे जीवन में से मन को निरवासित कर दिया ओर अब ये नये- 
डार्यिनवाले श्राये, तो थे जीवन को ही निांसित कर दे रहे हैं। याने 
वे कहते हैं कि दुनिया में सब कुछ रहेगा, सिर्फ जीवन के लिए. यहाँ जगह 
नहीं है। ऐसे हृदय ओर मन को किसी शाद्र मे जगह नहीं मिल रही थी 
और मानस-शाझ्धियों को तो कोई शाञ्री ही मानने के लिए. तैयार नहीं 
था। आज भी ऐसे बहुत लोग नहीं हैं, जो मानस-शाल्ली को एक साबित 
शाज्ली मानने के लिए तैयार हैं। कहते हैं कि आखिर अपने मन का हो 
शाल्ली है। 'लेबोरेटरी' में जो विज्ञान है, उससे बाहर विज्ञान कहीं है ही 
नहीं, ऐसा जिन लोगों ने मान लिया, उन लोगों ने गाधी पर यह अमि- 
योग लगाया कि यह मनुष्य 'अवैज्ञानिक' वात कहता है, क्‍योंकि मनुष्य के 
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हृदय से अधिक अ्रवैजानिक और क्या हो सकता है ! फ।क्क ०छा 0७७ 
ग्राण8 प्रा5007॥0 श00 ए0ए7 7७06 ? सबसे ब्यादा अपैशनिक 
मनुष्य का हृदय है। यह गाधी जब हृदय-परिव्तन की बात कहता है, तो 
अवैशनिक वात कहता है | 

तो, यह है समस्या वा स्वरूप) आज की समस्या वैचारिक समस्या है 
श्रौर वैचारिक समस्या के निराकरण की प्रक्रिया मत-परिवर्तन की और दृदय- 
परिवर्तन की ही प्रक्रिया हो सकती है। श्राज मानवीय मूल्यों की स्थापना 
का युग है। मानवीय मूल्यों की स्थापना, मनुष्य की बुद्धि और मनुष्य के 
हृदय की मार्फत ही हो! सकती है। अब मानवीय मूल्यों की स्थापना का 
दूछरा कोई माध्यम दुनिया में कहीं रह नहीं गया है। इस सम्बन्ध 
में अत्यक्ष जीवन में से, आ्राज के अन्तर्राष्ट्रीय जीवन में से एकाध 
उदाहरण लीजिये । 


गाधी 'पागल्न! थे ९ 


गाधीजी ने १६३६ मे हिट्लर को एक चिट्ठी लिखी कि तुम लद़ाई 
मत करो श्रोर चचिल को भी एक चिट्ठी लिखी कि दुनिया में ठुग्शरा राष्ट्र 
प्रधान राष्ट्र है; शत्र-शक्ति में सारी दुनिया तुम्हात लोहा मानती है, तुम 
शह्माह्ष फेंक वो | उन दिनों हम लोग वहीं उनके आसपास रहते थे । लोगों 
ने कह्य कि श्रच तक तो हम समझ सकते थे कि यह आदमो योड़ानहुत 
विचार कर सकता है, इसे दिमाग है। अब यह हिटलर को चिह्ठी लिखता है । 
यह तो हृद हो गयी ! मला इससे भी ज्यादा अविवेक कुछ हो सकता है ? 
लोगौ ने कहा कि बड्े आदमियों मे ऐसा कुछ होता है | एक-एक खब्द 
उन पर सवार दो जाती है, फिर उनके दिमाग का सन्तुलन भिगढ़ जाता 
है। अब वह गांधी था, इसलिए, ज्यादा कुछ कहने की फिसीकी हिम्मत 
नहीं होती थी। लोगों ने यहाँ तक कहा कि “इसका कुछ '०एथं 
]3009708 ( मानसिक सतुलन ) अ्रव नहीं रह गया है। “का ए छाप 


३४ सर्वोदिय-दर्शन 


प्राव6र ए 70 ग्रा)887008 70 छाणा॥8 ॥0 7789- 


गाए ? यह बात इमारे एक मित्र ने कही। वे बहुत बड़े राजनीतिक ये 
ओर वहाँ आया-जाया करते थे | 


आज जवाहर क्या कहते हैं ? 


जाने दीजिये वेचारे गाधी को, श्राज जवाहरलाल क्या कह रहा है ? लोगों 
ने गाधी को पागल फह लिया, लेक्नि उसके वाद आल इण्डिया काग्रेस 
क्मेदी की जो वेठक हुई, उसमे जवाहरलालजी थे। जवाहरलालजी ने 
बताया कि व्यवहार ऐसा है, 700%॥000) ]00॥00 ( श्रतराष्ट्रीय 
राजनीति ) ऐसी है, तो बापू ने जवाब दिया था कि “लोग मुझसे कहते हैं 
कि यह तो हवाई क्लि बनाया करता है। लेकिन मैं आज तक एक वार 
भी हवाई जहाज में नहीं वैठा हैँ। इसी जमीन पर रहता हूँ, इसी पर 
चलता हूँ | में श्राज आपसे कह्द देना चाहता हैँ कि वह जवाहरलाल मेंग 
उत्तराधिकागी होनेवाल्य है और आगे का जमाना ऐसा आनेवाला है कि 
मेरी बात 'यहः क्देगा। जो बात आज मैं कह रहा हैँ. और जिसके लिए 
लोग मुझे पागल कह रहे है, वही मेरी थ्रात श्रागे चलकर जवाहर- 
लाल कहेगा।” 

आज की अतर्राट्रीय समाक्नी मे जवाहरलाल की इतनी इज्जत हो 
रही है। आखिर में उसने वहां जाकर कहा क्या ! यही न कि भाई, 
हथियार मत चलाओ । अमेरिका से यही कहा, चीन से यही कहा | उस 
वक्त गाघधी की बात मानने को कोई तैयार नहीं था। ञ्राज ये सत्र लोग 
जवाहरलाल को इस तरह से पूजते हैं ओर उसका ऐसा स्वागत फरते 
है, जैसा दुनिया में किसी बादशाह का या कसी छत का कभी नहीं हुआ 
होगा | उसके चोगे का दामन चूमने के लिए लोग दौद़ते हैं. ओर कहते है 
कि औीकृप्ण के वाट इतना खूबसूरत आदमी तो यही देखा है। 

दुनिया मैं जो ये सारी बातें हो रही है, वे गाधी की विभूति का गोरव 
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ई, फिर उनका प्रकाश चाहे क्सीके भी शरीर के द्वारा होता हो--वह 
विभूति, जो आज के युग के साथ समरस हो गयी है, एकरूप हो गयी है| 
उस विभूति का यह गौरव है, जो ग्रान जवाहरलालजी के रूप में प्रकट हो 
ज् है। श्राज समाज में और परिस्थिति म ही यह आजमा है। इसलिए 
पाग्मीसा में जय यह व्यक्ति कहकर आता है कि फारमोंसा तुम्हारे अपने 
देश का एक अविमाज्य अग है, लेकिन इसे तुम शज्लों से मत लो, तो 
माओ भी इसकी बात मान लेता है। कम-से-क्म इतना तो सोचता है कि 
टमकी बात विचार करने के योग्य है | 


गोआ की समस्या 


वही जवाहरलाल जग श्रपने देश में आता है ओर गोआ की समस्या 
सामने थ्राती है, तो कहता है कि “में हथियार नहीं चलाऊँगा।” लोग 
पूछते है, “फीज रखते हो श्रौर हथियार नहीं चलाते !” 

“जलौन नहीं रखता और हथियार नहीं चलाता, तो आप कहते कि 
विवशता है। मेरे पास फोज है, मेरे पास हथियार है ओर फिर भी में हथि- 
यार नहीं उठाता, तो बिवशता से तो ऊपर उठता ही हूँ। आप मुझे 
ब्रेयकूफ कह सऊते है, लेकिन कायर तो नहीं कह सकते । हों; में यदि यह 
कहता कि अमेरिका के खिलाफ हथियार नहीं उठाता, रुस के खिलाफ 
हथियार नहीं उठाता, तो आप कहते कि उठा ही नहीं सकते हो | इसलिए, 
जशियाए ९7०8 रण 78८७आ|5--ठम विवशता को सदगुण बना रहे 
शहे। विवशता तुम्हारी शक्ति नहीं हो सकती, लाचारी है, मजबूरी है, तुम 
कर क्या सकते हो १ लेकिन मै तो गोश्ा के बारे में ऐसा कह रहा हूँ ।” 

जिसके हाथ में सत्ता हों ओर जो राज्य-नेता रहा हो, वह सामथ्ये 
रहते हुए. भी हथियार चलाने ते इनकार कर ठे, ऐसा तो उदाहरण में 
समभता हूँ कि अशोक के बाद यही हुआ है । इतिहास मे ऐसे डदाइरुण 
साधु-स्तों के देखने को मिलते हैं। भीष्म का उदाहरण है, लेकिन उठकी 
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भूमिका बिलकुल मित्र है। श्रान के [7077क079 0076४ मे, 
अतराष्ट्रीय खदर्भम में जब आप इस वस्तु यो रखेंगे, तो आप मेरे साथ 
सहमत हो जायेंगे कि यह एक आकाक्षा आज के युग में है । 

दूसरी तरफ गोओआ में हमारे कुछ भाई, जिनकी वीरता, त्याग और 
देश-मक्ति के विपय में क्सीकों कोई सन्हेंह् नहीं हों सकता और आज 
हम सत्र उनके सामने नतमम्तक ही होंगे, गोओआ्रा मैं सत्याग्रह कर रहे है । 
सवाल है कि आखिर इन्हें सत्याग्रह का ही एक उपाय क्यों सूक्ता ? फार- 
मोसा में कोई सत्याग्रह करने नहीं गया। कोरिया में कोई सत्याग्रह करने 
नहीं गया | क्योंकि, वहाँ की हवा में ओर वहाँ की मिद्दी में ही सत्याग्रह 
नहीं था| यह सत्याग्रट सत्र सत्याग्रह है, यह शुद्ध सत्याग्रह है। थोडी 
देर के लिए आप तस्स्थ वृत्ति से 00]0%ए०ं7 बस्तुत्यिति को सोचें, तो 
आपको यह मानना पड़ेगा क्रि इस देश में जनम्र कमी श्रन्तिम उपाय, योजना 
का २५ मनुष्य के मन में श्राता है, तो उसके मन में सत्याग्रह का विचार 
आता है। 


गाघी की विभूति के दशन 


इसलिए, मैने आपसे कहा कि इस युग म जहाँ में देखता हूँ, वहाँ 
सारी समस्याओं में से मुझे गाधी की विभूति के हो ठर्शन होते है | हर जगह 
उनकी सत्ता का भान होता है । समस्याएँ मानो उस रूप में हमारे सामने 
पेश होती है। राज आप विचार करें कि सत्याग्रट की वैचारिक पकड़ इस 
देश पर इतनी हुई है कि हम जहों शत्नर का उपयोग कर सकते हैं, वहाँ भी 
श्र का उपयोग नहीं कर रहे हैं | शस्त्र का उपयोग नि श्र प्रतिकारियों 
के साथ हो रहा है। शान्तिमय शरता दिखानेवाले लोगों पर आसुरी अत्या- 
चार हुआ, यह दृश्य दुनिया के सामने उपस्थित हुआ। 

दो अलग-अलग उदाइरण हमने देखे। एक तो फारमोसा का, णहां 
जवाहरलाल की बात मानी गयी कि शाति से, समभोते से काम लिया जाय | 
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दूसरा ग़ोआ्रा का। जवाहरलाल का आशय क्या था १ छुनिया मैं श्राज 
आकात्ता यह है कि अन्तर्रष्रीय समत्याओं का समाधान युद्ध से न हो, 
शत्त्र्ययोग ले न हो, विपेक से शो भ्रोर एक्दूसरे वो सममाने-चुभाने से 
ही हो । इस भूमिका पर वे आरूढ़ हो गये । दूसरी तरफ उन लोगों का 
श्नों में ही विश्वास है, जिन लोगों का विद्वास न गाधी में कमी था, न 
उसकी सत्याग्रह वी नीति मै कमो था। उन लोगों को भी आज सत्याग्रह 
के प्रतिकार के श्रतिरिक्त दूसरे कसी तन्‍्त्र का विचार नहीं समता है । 

जीवन की दृष्टि से ओर समत्याश्रों की दृष्टि ते यह सोचने का एक 
विषय है। 


सदूगुण का दुरुपयोग 


बम्त्रई में शराब की एक दूकान में हमारा एक खादीवाला वैठा-बैठा 
शराब पी रहा था। मेरे एक मित्र खादी के बड़े खिलाफ थे। कहते थे, 
“खादी में क्या रखा है !” उन्हें तो सबूत मिल गया। मुभसे कटने लगे, 
“देखो, यह तुम्हारा खादीवाला शरात्र पी रहा है ।” मैंने कहा, "हाँ, खादी 
पहने हुए है श्रोर शरात पी रहा है, इतना तो मे मानता ही हूँ ।” कहने लगे, 
“तर क्या नहीं मानते ! इससे तो हम अच्छे है, जो खादी नहीं पहनते। 
कम-से-कम शरात्र तो नहीं पीते |”? मैंने कहा, “शरात्र नहीं पीते, यह तो 
अच्छा दी करते हो, लेकिन खादी नहीं पहनते, यह कहो से अ्रच्छा हो 
गया *” कहता है, “यह खादीवाला शरातर जो पी रहा है !” मैने जवाव दिया, 
“आपकी दृष्टि क्रातिकारी नहीं है। मेरी दृष्टि एक़ क्रातिकारी की दृष्टि है। 
यह आदी, यह खादीवाला शरात्र नहीं पी रहा है, यह शरावखोर खादी 
पहनने लगा है। आपके और मेरे टेंखने मे यह फर्क है। खादी के कपड़े 
में जो प्रतिश श्रायी, जो सामाजिक प्रतिष्ठा उसे प्रात हुई, उससे वह लाम 
उठाना चाहता है ।” तो कहने लगे, “यद खादी का दुरुपयोग करता है।” 
मैंने कद्दा, “हाँ, दुनिया में श्रच्छी चीज का ही दुरुपयोग होता है, बुरी 
र्‌ 
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चीज का कर्मी नहीं । ? हर्गुश का भी कभी हुरुपयोग हुआ है ! भगवान्‌ के 
नाम का दुरुपयोग होता है कि शेत्ान के नाम का ? टुनिया म जितनी 
अच्छी चीजें है, जितने प्रगदिवाग्क और उन्‍नतिमारक तत्व है, उन समझ 
हुषप्योग होता है। शाग्रेजो म एक वाक्य हे न, "7 970078ए 78 #0 
पा पैक प08 909 8 00 ४॥0७ ” बुगुंग को जन सदगुण का 
गोरप करना होता है; तो हुर्गुण सबगुण का त्वाग रचता 2 | ढम्म, दाग 
दुगुण की सदगुण के चरणों में व्यक्त वी गयी निछ्ठ है । इसलिए जब लोग 
यह कहते है कि यह भृठा गत्यामह है, यह दम्भ है, तो म॑ उसकी गहरी चर्चा 
म नहीं जाता | मे एक लक्षण दस लेता हूँ कि इस उुग़ का पर लक्षण है फ्रि 
श्राज सत्याग्रह की नीति समाज में सुप्रतिष्ठित शो गयी ४ ओर क्रान्ति की 
प्रक्रित में उसका स्थान अन श्रविचल हे गया है। श्रागे आनेयाली ऋ्राति 
वी जो प्रक्रिया होगी, वह सत्याग्रह के अनुरूप शोगी | ग्रगर वह सत्याग्रह 
वी ही प्रक्रिया हो, तो उमसे पढ़कर होगी, यह आज के जमाने का सकेत है। 


जागतिक समस्या का स्वरूप 


यह हे वैचारिक भूमिया म जागतिक समत्या का त्वरुप। स्पष्ट है कि 
आज की सारी समस्या वेचारिक समस्या क्यों है ! वाद ओर विचार में अन्तर 
कहाँ श्राता है ? बाद, विचार ओर सम्प्रदाय म॑ क्या भेद है ! विचार भरने 
की तरट नित्य प्रगतिशील होता है । बहता हुआ भरना जेसे प्रवाहशील 
होता है, देसे ही विचार म नित्य प्रवाह शेता है। गाधी ने कहा कि मेय बाद 
और 'सम्प्रगाय हो शी नहीं सकता, मेरा तो प्रवाह ऐै। विचार में प्रयाह 
होता है, उसमें विकास होता है। विचार जय पानी की तरह जमऊर वरफ वन 
जाता है, तन वह सम्प्रदाय व वाद वन जाता है। तय उसमें कठोरता आा 
जाती है । बर्फ के देले जैसे फॉसकर मारे जा सकते है, लगते हे, चोट करते 
ई, वेसे पानी पॉफकर नहीं मारा जाता | इसलिए हम यह जो विचार करेगे, 
बह नम्नतापूर्क, किसी प्रकार या आग्रह न रफते हुए करेंगे। विचार म 
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आग्रह आता है | आग्रह के बाद आऊसर आ जाता है। आक्रमण मेँ हवर 
और जीत की मनोबृत्ति होती है, जब-पराजय की मनोजृत्ति होती है। हमओो 
किसी विचार को पराजय नहीं करनी है, किसीके विचार को परात्त नहीं 
करना है ओर अपने विचार की स्थापना नहीं करनी है। हमे तो सत्य तक 
पहुँचना है | मानवीय जीवन का जो सत्य हो सकता है, वहों तक हमें पहेँ- 
चना है | हम बुद्धि से नम्नतापूर्वऊ काम लेंगे। बुद्धि से काम लेने मे बाद 
के बाँघ की रमबद पहुँचती है। दूसरी दक़ाबट यह है फ़ि मनुष्य को 
बुद्धि का अमिमान है, टेकिन इतना अ्भिमान है कि व” उसका उपयोग 
नहीं दरना चाहता | भगवान ने मनुष्य को वुद्धि दी और मनुष्य को भग- 
बान्‌ से शिस्यत हे कि तूने हमको बुद्धि क्यों दी ! अप हम इसमा छबला 
लेंगे, इसका उपयोग हम कभी नहीं करेंगे । इस तरह से बुद्धि के खिलाफ 
विद्रोह करने के लिए. बद भगवान्‌ के खिलाफ खडा हो गया है। बुद्धि- 
बादियों वी जमात में जहों मैं जाता हूँ, तो देसता हूँ. कि बुद्धिवादियों वा 
विश्वास तो सत्ता में है, सत्य में है या सम्पत्ति में है। बुद्धिवादी का 
विश्वास बुद्धि में बिलकुल नहीं रह गया है | यह कोई वाल्तविफ ओर यथार्थ 
बुद्धि-निष्ठ नहीं दोगी। इसमें से यह एक अन्तर्विरोध पेग हो जाता है । 
जो अन्तविरोध हमारे अपने व्यक्तित्व में इस रूप म आया है, वह 
'प्रतविरोध दमारे व्यक्तित में दो आकाक्ाओं के रूप मं, एक दूसरे रुप में 
भी आता है। एक तो, 'एकाकी वे रमते! और दूसरा, 'द्वितीयादू 
वे भग्र भवति ।? इसका प्रतिबरिम्ध सामाजिक परित्विति में, अतर्राष्ट्रीय 
परित्यिति मे आज हथियाखवन्द कायरता के रूप में आया है और मनुर्ष्पो 
के पारत्यरिक श्रविश्वास के रूप में आया है। परिणाम यह है कि विज्ञान 
वो अतर्राट्रीय हो गया, विज्ञान सार्वभोम हो गया, लेडिन मनुप्यों की उम्पत्ताएँ 
और सत्क्वृतियाँ विजान के साथ कदम नहीं मिला पा रही है। 

एल्कृतियोँ ओर सम्पताओं का सबब मनुष्यों के पारत्मरिक उचधों से 
है। मनुप्या के पारत्परिक सथध परिखिति पर भी निर्भर होते हैं ओर 
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मनुष्या की दत्तियों पर भी निर्भर होते है । इसलिए क्राति का कार्य द्विविध 
हो जाता है| एक तरफ़ से परित्यिति का परियतन और दूसरी तरफ से हमारी 
मनोइत्ति का परिवतन | परिस्थिति का परिय्तन करने के लिए जो लोग 
थ्रागे बढते हैं, उन्हींगे 'क्रातिकारी' कटृते है । उनवा अ्रपना मन “परिवर्तन 
अगर न हुआ होगा, उनकी श्रपनी बृत्ति में श्रगर परिवर्तन न शेगा, 
तो परित्थिति में परिवर्तन करने की क्षमता, योग्यता उनमें नहीं श्रा तक्ती | 
इसलिए आरम्म हृठय परिवर्तन से होता है । हृटय-परिवर्तन की प्रत्िया ही 
प्रधान प्रक्रिया है। यर गाधीजी की क्राति वी प्रक्रिया के लिए. बहुत बड़ी देन 
है। जमाने का दस इस तरफ को है कि श्रय सम्रत्याओों का समाधान 
गाघी की प्रक्रिया के सिया और किसी प्रक्रिया से हो नहीं सकता | इस श्रर्थ में 
मेने यह कहा कि इस युग की प्रिभूति गाधी हैं ओर यह गांधी का युग है। 
गाधी हमारे देश का था, हमास पिता था, गाधी हमारा सगा-सबंधी था, 
विशेष प्रेम के कारण ऐसा कद्द सकते हैं, लेकिन जय हम यह कहते है कि 
गाघी ही इस युग का युग-पुरुष था, गांधी के पश्चात्‌ समस्याश्रों का स्वरूप 
भी एक नये ठग से इमारे सामने पेश शेता है, तो मेरे कटने का आशय 
इतना ही है कि अत मनुष्य राज्य-सत्ता, शस्त-सत्ता ओर वन-सत्ता-तीर्नों 
सत्ताओं से कुछ ऊपर उठ रहा है। लोगो ने यह सवाल पूछा था, 
॥ज़ए ॥88 ध6 ॥/क्ठफ6 0 पिंक्राणाड क्या०0त ? फए 28५ 
क6 एज्राएव िक्राणा 0एशआशाप07 छो80 ?? ( लीग आफ 
नेशन्स और सयुक्त राष्ट्रघघ क्यों असफल हुए ? ) तो उन्होंने जबाय दिया, 
४36%0080, 089 08 700 $ 00एश/7ा7९७7३ ” इसलिए, कि वे 
सरकार नहीं हैं। सवाल हुआ कि 'इन्दें सरकार बनाने के लिए क्या करना 
चाहिए. ” तो कहा, इन्हें फौज दे ठेनी चाहिए. !! इन्हें फीज--शख्र-शक्ति 
कौन देगा ?” अमेरिका श्रौर रूस ।! तो यह घण्रेक्तच की दृद्धियां है। इधर से 
भीम धमकाता है, उधर से शनि चालचाजी करता है। ये पॉसे इस तरह 
से पलख्ते चले जायेंगे। इसलिए, जवाहरलालजी ने वहाँ कहा कि शल्ल- 


गाधीयुग र्पे 


शक्ति श्रव हमारी व्यवह्वर-नीति हे ही नहीं सकती | 76 ॥8 00908 88 
& 7680 0 0900, 

शर्त्र-शक्ति, राज्य-शक्ति श्रोर धन-शक्ति मे जिन लोगों का विश्वात 
था, वे सब-वेससब्र.अरय दूसरों किसी मानवीय शक्ति की खोज मे है, क्योंकि 
श्रव मानवीय मूल्यों की स्थापना करनी है।# 


४ हरिजन-आप्रम, भ्रहमदाबाद के विचार-शिविर में ता० २१०८-७५ 
का प्रातप्रवचन । 
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आज के युग की जो आवात्षा है, उससे स्वोब्य के सिद्धान्त के लिए 
श्रनुक्ूल वातावरण पेड हुआ है। उस आमत्ञा वी पूर्ति के लिए सोंदय 
के सिद्धान्त और नीति के सिवा दूसरा कोई चारा नहीं है। सर्वोदय का 
दर्शन समग्र जीवन के लिए शेना चाहिए, निरपेक्ष होना चाहिए श्रौर सार्व 
भोम होना चाहिए और उत्तको दशन्काल वी मर्यादएँ न होनी चाहिए । 
लोग 0.०० ०१ ( काल-निर्णय बिया ) श्रोर इतिहास के सिद्वान्त 
म विश्वास करते €। पर में काल-क्रम श्रोर इतिहास की बात नहीं कर रहा 
हैं । कालानीत ठिद्धान्त के माने यह € कि सिद्धान्त के विनियोग बदलते 
रंगे, उसे लागू करने वी पद्धति में परिपर्तन शेंता ग्हेगा, लेक्नि भिद्धान्त 
नहीं बढलेगा । 


सिद्धान्त पारमार्थिक हो 


पुरानी भाषा में कहें, तो सिद्धान्त पारमार्थिक होना चाहिए, श्राधिक 
नहीं | समान के मृल्य आिक नहीं दोने चाहिए । विज्ञान के इस युग में 
यह सुनकर कुछ पत्य् लगेगा | विजान में प्रयोग द्ोता है, जोजें शेती 
है, पर उसमे श्रन्तिम सिद्धान्त नहीं मिलते । समाज के मृल्य आर्थिक श्रीर 
वेजानिऊ भी नहीं होने चाहिए, श्रल्कि पारमार्थिक हेने चारिए | 

बट्रेंएट रसेल आज के एक बड़े विचारक हैं । वे वैज्ञानिकों, गणित- 
शाम््रियों और बुढिवादियों मे अग्रणी हैं। राजशाल्र, सममाजशात्र और 
नीतिशाल्न की ए+ऊ पुस्तक के अन्तिम अध्याय मे उन्होंने लिखा है कि शाज 
की दुनिया की सभी उमत्वाओं को हल करने के लिए. भारतवर्ष यो ही 
थागे श्ाना चाहिए | अपने विवेचन में उन्होंने यह सिद्ध करने फी कोशिश 
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की है कि आदर्श और उद्देश्य नैतिक होने चाहिए। बर्टेएड रसेठ ने जिसे 
भैतिक' कहा है, उसीको इसारे यहाँ के शाक्रों ने यारमािक क्‍या है। 
शकक्‍्राचार्य ने परमार्थ' की व्याख्या की है, उसका पदार्थ लक्षण चताया 
है-एुकठुपेण भवस्यित य श्र्थ स परमार्थ, ।! अर्थ वा मतलप है 
प्रातृव्य । पुरुपा्थ बाने पुरुष के लिए, जो प्राप्तव्य है ( 00]8७808 ) | 
परम अर्थ बाने ऐसी प्राप्य वत्ठु, जो एक रुप में अवत्यित रहती है, उसमे 
परिवर्तन नहीं होता । बा्ों मे बेंबे हुए मिद्धान्तों वी बात छोड़िये। प्रतलनक् 
समाज के सिद्धान्त व्रिकालाबाधित, सार्वभोम और ठातरकालिर होने के 
कारण पारमाथिक होते हैं । 
'सर्वोद्य! का अथ 
'सर्वोद्य! का भाम भले ही नया हो, पर उसका अर्थ सबका जीवन 
सम्पन्न हो, इतना ही है। जीवन का श्र्थ है कि विकास हो, श्रम्युव्य हो, 
उन्नति हो | विकास हे, इसलिए, 'सर्वोदय' | लेक्नि पुराने जमाने में 
अभ्युदय! शब्द का ग्रवोग 'ऐटिक बैमव' इतने श्रथ तक ही सीमित था | 
इसलिए, गाघीनी ने केवठ उदय का प्रयोग किया। एक साथ 
समान रूप से समका उब्य हो, यही मर्वोद्य का उद्देश्य है । 
सब लोग जिये और एकदूसरे के साथ-साथ जिये। शाज्नोय परिमापा 
में कहें, तो जीवन का विश़्न और जीवन का अधिकसै-अधिक विस्तार | 
हमने जीवन को परम मूल्य ( 50[५0700 ४४४७ ) माना है। इसमें किसीया 
भगड़ा नहीं है । हर वाद का यह परम मूल्य है| दुनिया मे जीवन का 
बित्ास और विल्तार करना है, इस विपय में चाहे आ्रस्तिक हो या नाध्तिक, 
अर्थवादी हो, विशानवादी हो या राजनीतिज, क्रिमीजें कोई आपत्ति नहीं 
होगी | मत इसे मानेगे । 
सर्वेडपि सुखिन सन्तु 
हम यह करना चाहते है कि सब॒का जीवन सम्पन्न हो, सो फी सदी का 
छीवन सम्पन्न हो । थहाँ पर आज तक के सिद्धान्तबादियों और सर्वोदय के 
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विचारकों मैं मूलभूत अतर द्वोगा। दृसरे सिद्धान्तवादी कहते हैं कि होना 
तो यह चाहिए कि सो फी सटी की मलाई हो, पर वह व्यवहार्य॑ नहीं है, 
इसलिए आपका स्वोत्य इच्छा या आकात्ा हो सकता है, जिसका व्यवहार 
में तिनियोग करना श्रसम्भव है। पर हमारा यह दावा है कि सर्वोदय जीवन 
यी केवल एक दर्शन-बृत्ति ही नहीं, वह व्यवहार की नीति भी है। 0पॉ- 
007 ०१ ॥6 वो है ही, साथ साथ चह क्चल रिणेत्र्यों >णाठए 
या अर्थनैत्िक सिद्धान्त मात्र नहीं है। वह दर्शन है, मनोद्ृत्ति भी है श्रोर 
व्यवद्वर की नीति भी है। इसलिए, अ्रगर यह आज्लिप क्या जाता है कि 
मयका समान रूप से सु््ी होना, सम्प्त होना असम्भव है, तो उसका 
प्रिचार गभीरतापूर्वक करना चाहिए | 

मनुष्य के आदर्श का सकक्‍लप सबके लिए समान होना चाहिए | 
सकल आशिक या छोटा न हो, समग्र हो। सयका मल हो, सपा 
कल्याण हो, सो में से ६९ या ६८ का नहीं, "सर्चेडपि सुखिन सन्त” यही 
सकक्‍ल्प होना चाहिए । इसे आदर्श कहा है। 

मनुष्य का आदर्श उसकी पहुँच में होता है, उसकी पकड़ में नहीं | 
इसीमै प्रगति के लिए. अवसर है। 


प्रगति ओर आदणे 


प्रगति क्‍या है ! सिर गति, 000 प्रगति नहीं है। विशिष्ट दिशा 
मे कदम बढाना, अपने मुझम की तरफ कदम बाते चलते जाना, यह है 
'ग्रगति! | जाना स्टेशन है ओर कठम जेल की तरफ बढ़ते हैं, तो हम उसे 
प्रगति नहीं कहेंगे। व्यवह्दार कर आदर्श की तरफ चढ़ना 'प्रगति' है। 
आदर्श के विरुद्ध गति होतो है, तो उसे 'प्रतिगति” कहते है | िकवाकां 
( प्रगतिगील ) ओर रि८४॥७ाणराथए ( प्रतिगामी ) ये शब्द बार-बार 
आयेंगे । इसलिए प्रगतिशील” और 'प्रतिगामी' क्या होता है, यह समझ 
लीविये | 'प्रयतिशील की परख क्या है !” पूछने पर हरणक वादवाला कहता 


सर्वोद्य के बुनियादी सिद्धान्त रच 


है कि "हमारी किताब में जो लिखा है, उसके जो श्नुकूल है, वह है प्रगति 
शीत श्रौर जो प्रतिकूल है, वह है प्रतिगामी |? “0%0000:ए ॥8 ग्रए 
400, 70ह00055' 78 ॥7078 78 005) !” मैं कहता 
वह है धर्म विचार, दूसरा कहता है, वह है पालएड । भाषा से 'अत्मत्‌र, 
धुप्मत्‌ प्रथय निकाल दीबिये। मेने ये शब्द शकराचा्य के भाष्य से लिये 
है। उन्होंने लिखा है कि ये 'अत्मत्‌', 'बुप्मत' प्रत्यय ही परमार्थ भाव को 
गतम कर देते है | इबलिए हम उन्हें अपनी मापा में से निकाल ऐसे है । 

आठश क्या है ? यही कि हु ख्ीकोई न हो, सत्र सुखी हैं।। यह 
अग्राप्य नहीं है, अताथ्य भी नहीं है, प्रयनताध्य है। प्रयक्षसाध्य है, इत- 
लिए आचरण की आवश्यकता है। ऐसा प्रयत ही सठाचार है। स्वर्ग 
नरक, पुए्य-पाप हठा दें. और विचार करें। केयल इतना ध्यान रे कि 
मनुष्य मात्र को सुख्ती बनाने झा हमारा उकहप है। उसकी तरफ जो ले 
जाता है, वह नियम 'सदाचार! है और उसके विरुद्ध जो लो जाता है, बह 
दुराचार' है, अनाचरण है। 


सर्वोद्य की परिभापा 


निरन्तर प्रगति के लिए अवतर रहे, इछलिए आदठर्श की ऊँचाई होती 
है। मनुष्य का आदर्श इतना ऊँचा हो कि उसका सारा जीवन प्रगतिमय 
थे रहे । गाघी से क्सीने प्रक्मा कि तुम्हारी अहिंसा की परिभाषा कया है !? 
गांधी बेचारा तो शब्दों और परिभाषाओं का स्वामी था नहीं । उसने कहा कि 
“मे परिभाषा तो नहीं कर सकता, पर तुलना कर सकता हूँ--धुक्लिड के 
निन्दु से। त्रिन्दु की स्थिति है, पर लवाई-चौड़ाई नहीं है। परिभाषा के 
अनुसार ऐसा बिन्दु तो नहीं बनाया जा उत्ता, पर परिभाषा के बिना बिन्‍्हु 
दी नहीं पत्र सकता |” गाघी ने ऐसा जवाब दिया, तो लोगों ने कहा कि 
“इसको जरा समक्काओ | समझाने का हरएक का अपना ठग होता है। में 
भी अपनी मति के अनुसार समझाने वा प्रयलल करूँगा । 


हज कु 
३२६ सचादय-ठशंन 


विनोजा कहते है कि “नो लड़का स्कूल में गधा शेता है, वह बाढ़ में 
अच्छा शिक्षक वन सत्ता है। क्योंकि उसे समझने में ढेर लगती थी, 
इसलिए सबसे कम सममभवाले विदार्थी की समझ म जैऐे आये, बैसे वह 
सिखायेगा ।' एक लड़के से कहा कि 'कप-से-क्म लवाई-चौढ़ाईबाला बिन्दु 
बनाओ, तो उसने खड़िया से बनाया | मास्टर ने कहा कि 'ऐसा कैसा 
ब्रनाया * इसे तो लचाई-चोड़ाई है [? तय मास्टर ने डएठे से बनाया । लड़के 
ने कहा, 'इससे तो मेरा ही उही था ।! तो मास्टर ने कहा, भरे, देखता 
नहीं है ! मेरे हाथ में डए्डा है। फिर भो क्ट्वा है ” क्सीने कह्ष, मेरी 
पंसिल खड़िया से वारीक हैं) तो किसीने कद्दा कि सुई से बनायें।? 
फिर भी लगाई-चौड़ाई तो रही! जिसकी जैठी भूमिका होगी, जिसका 
जैसा उपकरण होगा, वैसा उसका जिन्दु बनेगा। इसलिए परिभाषा में तो 
पूरा ही कह देना चाहिए, कम-से कम नहीं, श्रधूरा नदी । सर्वोदय का सकत्प 
अल्प नहीं है, मद्गाद्‌ है। केवल महान्‌ नहीं है; समग्र है। 

जितना जीवन है, बट सारा्का-सारा ईश्वर से भरा हुआ है, “इशा- 
चास्यमिंद सर्चम इसलिए सब्र जीवन सम्पन्न करना, हमारा मुख्य काम 
होगा। यह मैने दार्शनिक दृष्टि से कह । श्रादर्श अग्राप्य नहीं है, श्रग्रात 
है । अप्राप्त क्यों ? क्योंकि निर्तर प्रगति होती है। वह इतना उच्च है कि 
सब्रफे लिए. समान रूप से लायू होता है | 


सक्तत होने की कसोटियों 


श्रत्र दूछरी तरह से सोचिये | कोई समाज सस्कृत है या असस्कृत है, 
इसकी पर क्या ? अपना देश होने के कारण पक्षपात कर रहा हूं, ऐसा 
नहीं । एक उहरण के रूप मे कहता हूँ: कि हिन्दुस्तान और पाकिस्तान मे 
जो राज्य-च्यवस्था है, वह श्रच्छी है या हुरी है, उसरी परख क्‍या है! 
पाकिस्तान में हिन्दुओं के साथ कैसा व्यवहार किया जाता है। उससे उनकी 
परख होगी और श्मारी कप्तोती यर होगी कि हमारे यहाँ मुसलमानों के 


सर्दोदिय के तुनियादी सिद्धान्त ज्छ 


साथ हमारा व्यवहार कैसा रहता है। तो, आपने अच्छी राज्य-व्यवस्था 
की कसौटी वह ठहरायी कि जहाँ अह्ल-छख्या छुलों है, वह राज्यन्यवत्ण 
अच्छी है। यहाँ बहुतख्यावाद भी गया और अविक-ते-अधिक सख्यावाद 
भी गया । 
अल्पसख्यक्षो की स्थिति 

एक गाँव में सौ घर हैं| €८ सब के है, २ हरिजनों के । झत्र उन 
गाँव के लिए सभ्यता असम्यता की क्सोये क्या होगी ! वे ठो हरित्नन धर 
सुखी, सुरक्षित ओर स्वतन्त्र रह सकते है, यही न ? बढ़ि २ हु.खी और ६८ 
सुपी रहें, तो क्या नुक्सान है ? उत झुख में वहु उख्या तो है, पर व्यायक्षता 
नहीं है । व्यापक्ता और विशालता मे फर्क है । विशालता का आर्य प्रचश्बता 
( 0७६४ 5९४ ) शेता है। 3॥958 5(8]6 के लक्षण है, प्रचण्डता 
ओर अ्जत्वता | आकार की विशालता अलग चीज है ओर व्यापक्ता अलग । 
सर्वोद्य में व्यापकता वा स्थान है | सत्र उठय चाहिए । सबका कहने टें 
ब्यापक्ता का भाव आता है। , ध्यापक्ता का श्र्थ ही पह है कि उसमें सदर 
समावेश होता है, केवल बहु-छख्या का नहीं । 

व्ियो-चालको की स्थिति 

एक और कसौटी लीजिये , अ्रक्सर हम परछते हैं. कि उस समान में 
हियो और व्चों की क्या व्यवस्था है ? इसमे परुपरा का हिल्सा है। मैं तो 
चाहता हूँ. कि द्रि्रों के विषय में आब ऐसा प्रश्न ही नहीं रूना चाहिए । 
ली परमणरा से कमजोर समझी जाती है और विशेष व्यवत्था के योग्य मानी 
जाती है। अत- क्षी और बालक का नाम लिया। भगवदुगीता ने मी 
ध्ी-वेश्व-शूद्रा का एक वर्ण माना है। माब्यकार तो एक ब्व्म ओर 
आगे बढ गये है ओर _“ल्ली-पशु शद्धाविकनान ब्दते हैं। अऋत्र त्री की 
सख्या का यहाँ विचार नहीं करते। 'सवोदयो शब्द को भूल शहये, चाहे 
लिठ वाद वाला हे, वह ऐसा कमी नर्ीं सोचेगा कि नयी वी उस्या कम 


र्द्व सर्वोद्य-दर्शन 


है और उसका विचार नहीं होना चाहिए, । स्वोदय का विचार सार्वभीम 
है। उसके प्रमाण पेश कर रहा हूँ | सत्रका क्यों ! सो फी सदी का भला 
अन्यवहार्य है, ऐसा यदि आपसे कहा जाता है, तो में आपसे कहता हैँ कि 
आप उनसे पूछिये कि 

(१ ) क्‍या आपकी बुद्धि यह कबूल नहीं करती कि दो हरिलरनों का 
भी भला होना चाहिए ! 

ल्लियों और बालकों की उख्या कम है, फिर भी सम्य समाज में उनका 


विचार होता है | 
रोगी-बीमारों की स्थिति 
हम यह देखते हैं कि समाज में दवाखामे कितने है; विद्ालय कितने हैं, 
अपराधियों के साथ कैसा व्यवहार किया जाता है, अ्पराध+चकित्सा का क्या 
प्रबन्ध है ! आपको यदि वहुपख्यकों का ही विचार करना है; तन तो बरीमारों 
का विचार ही नहीं करना चाहिए। उनकी संख्या तो कम रहती है। तत्र 
उनका विचार क्यों करते हैं ! स्कूल क्‍यों खोलते हैं ! श्रनपढ़ों को पढ़ाने 
के लिए ही न! श्रपराधियाँ की सख्या सबठे कम होती है। फिर उनके 
विपय मै क्‍यों सोचते हैं ? 
इसीलिए कि आप यह ठेखना चाहते है. कि असमय को समर्थ बनाने 
की योजना समाज में क्‍या है ! यह सम्य समाज का लक्षण है। यह हुई 
तीसरी कसोये ! 
अन्धों बहरों की स्थिति 
चोथी क्सोटी मी तीसरी मे से निष्पन्न होती है। आप पूछते हैँ कि 
आपके समान म॑ अ्न्धों, बहरों श्ौर गूँगो के लिए कोई व्यवस्था है! 
इनकी सुख्या क्‍या है? इनके इतनाम की कोई जरूरत है! क्‍या 
इनमें से एक भी प्रश्न आर्थिक है १ सय पारमार्थिक प्रश्न हैं। परमार्थ का 
नाम लेना, न लेना अ्रलग वात है | समाज में इन्हीं मानवीय मूल्यों की 
स्थापना के लिए सर्वोदय है । 


स्वोदय के छुनियादी सिद्धान्त २६ 


एक शब्द में कहना हो, तो जैसा कि हमारे पू्व॑पुरुषों ने कहा था, इस 
कह्ेंगे--अद्ेत की स्थापना । अद्देत हसारा आदर्श है । समन्वय हमारी 
नीति है | ससन्त्रय साधन दे और भ्रद्वेत साध्य है । 

समन्वय का श्रर्थ किया गया है-विरोध का परिहार, विरोध का 
निराकरण | अविरोध अर्थात्‌ अ्रह्वेत की स्थापना अपने में स्वतत्र वल्तु नहीं 
है। विरोध के कारणों का निराकरण, विरोध परिहार कोई स्वतन वस्तु नहीं 
है। अ्रन्तविरोधों के निराकरण को ही 'क्राति' कहते है। समाज में 
जो विरोध है, उनका परिहार ही क्राति का उद्देश्य है। भगवदगीता ने 
अविरोध की स्थापना को 'समत्योग' कहा है, विनोत्रा ने इसे 'साम्पयोग 
नाम दिया है--808708 शहद 876 0 ॥5ुएथआशाएएए? 

यह विजान है, उत तरफ जाने की विया भी है और योग भी है। आज 
की परिभाषा में समान में जितने (/०0॥790॥७6078 (विरोध ) हैं, 
उनका निराकरण ही क्राति है। उसके बाद सर्वोदय दी स्थापना होती है । 

३ बाते, ४ कसौटियों 

इस प्रजर मैंने तीन बातें कहीं | 

सकल्प हमारा समग्र है--हम इसमें सब्रत् समावेश करते है, क्सीको 
छोड़ते नहीं। बहुएख्या शोर अल्यसख्या का मी कोई भेद नहीं करते, 
इसमे संख्या का विचार ही नहीं होता। इस प्रकार हमारा यह सकत्प 
ब्वापक है । 

आदर्श ऊँचा है, अप्रास है, पर प्रयलसाध्य है, असाध्य नहीं है। 
अतः हमारे लिए निरन्तर प्रगति का श्रवसर है। 

आदर्श की और व्यवहार का कदम बढ़ाना ही प्रगति है। 

इसे समभने दी कठोटियाँ ये हैं-- 

(१) ?07#69 ीग्रए+॥ाट5 (शाजनीतिक अ्ल्पतख्यर्कों ) 
की क्या स्थिति है! जहाँ अ्रह्पतख्यक सुखी है, वह समाज सम्य है; 
ऐसा माना जाता है| 


३० स्वोद्य-दर्शन 


(२) परमरा से कमनोर स्त्री जालकोी वा स्थान क्या हे ! 

(३ ) समाज में जो शसमर्थ, बीमार, अपरप्री है, उनकी क्या 
च्यवस्था है ? और 

(४ ) जो लोग अ्रपाहिज, श्रपग, प्रकृति से ही बिक्लाग दे, उनती 
क्या व्यवस्था है ? 

ताले यट कि मानवकृत विपमता का हम निगकरण करेंगे ओर 
प्राकृतिक वियमता की उद्रता को घटायेंगे | बट विरोध-परिहार 
कहलाता है | 

डार्विन फा सिद्धान्त 

प्रश्न हैं कि इसम मनुष्य कहां श्राता है? टार्विन वेचास काफी बदनाम 
ही चुझ् है | टाविन ने क्या क्या है ! तो लोग कहते है, “8प7एएए 
0 03७ 700:0556,” जीने के लिए. जो सपते अधिक उपयुक्त दंगे, वे ही 
नियेंगे । 7१6९४ ( सयसे उपयुक्त ) वह दे; जो सममे तगड़ा है। इसे 
ही 'मस्यन्याय! कहा जाता है, जिसमें वी मछली छोटी मछली को खा 
जाती है । यहाँ यदद बात कह दें कि [8७ ( बस्तुत्यिति ) और शित्राश 
]70 ( सिद्धान्त ) म फर्क शेता है। व्तुत्विति जीवन का सिद्धान्त नहीं वन 
सकती | बस्तुत्थिति की सिद्धान्त की दिशा म प्रगति ही 'स्क्ृति' है । 


मनुष्य एक अक्षम प्राणी 
डाबिन से दादा धर्माधिकारी नम्नता से प्रश्न करता है कि यदि सपने 
तगड्ठा द्वी जी सम्ता है; तय तो हाथी को ही जीना चाहिए.। जीने के 

लिए मनुण्य से पधिक अ्रक्षम प्राणी ओर कीन है ? 
पशुओं म एक यार मनुप्य पर अनुकपा प्रथद करने के लिए एक 
सभा हुई । बाप ने कहा; “न इस बेचारे के पाथ नाखून है, न जज्ड़ा । 
अगवान्‌ ने वेचारे को केसा निहत्था चनाया है [” पत्नी ने कहा, “चाच और 
पख नहीं हैं, वेचारा उड़ भी नहीं सकता !” हरिन ने कहा, “मेरे लेसे 
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सुर सींग भी उसके पास कहाँ हैं ? न तेज पर ही हैं। मनुष्य को उसने 
ऐसा क्यों बनाया * ? 

भगवान्‌ ने और प्राणियों को बनाने में तो अपनी कला का परिचय 
दिया, पर मनुष्य को बनाने में तो बिलकुल ही लापरवाही बग्ती 
है। मनुप्य कसी मी नेसमिक साधन से सम्पल नहीं है। फिर भी 
मनुष्य हाथी पर सवारी करता है, हाथी मनुष्य पर नहीं करता। हाथी 
पर मनुष्य चढ़ता है, तो आप करते है कि यह ल्वाभाविक है | ठोक ही हो 
रहा है । अगर इसका उल्य हो जाव, तो लोग उसे दुघटना कहते हे | 
पहली बात स्वाभाविक है, दूमरी है, दुर्घय्ना । 

ऐसे समाज में यदि झ्रादमी यह कहें कि जीने के थोग्य तो वही है, 
जो सम्से अधिक तगड़ा है, तो इसे उसकी बुद्धि दी बलिहारी नहीं तो 
क्या कहेंगे ! 

हक्सल्ले का सिद्धान्त 

इसके याद में आया टॉमलस हक्सले। उसे डार्बिन की वह बात कुछ 
अव्यटी मालूम हुई । चह एक क्ठम आगे बढ़ा । उसने झट कि मनुष्य 
मे समाज प्रनता है, इसलिए छिर्फ तगड़ा ही नहीं जीता, वे लोग भी जीते 
₹€, जो दूसरे को जीने देते हैं । तो हमारे समछ दो सिद्धान्त आये--- 

१ दूसरों फो खाकर जिश्नो ॥ ४४ए0 णा णीशह ? 

२ जिभो और जीने टो । “[॥ए० शा )७ ॥ए९ ”? 

बह ऐ (0-छाशाशा08 ( सह अरखितत्व ) का सिद्धान्त | 

अखताल में एक ली को बच्चा पैठ हुआ । वह रो रहा था । माँ उसकी 
तरफ पीठ फेरकर सो रही थी। नर्त ने आवर पूछा, "क्या है !” तो उसने 
कहा, "मेने समाज-शाल पढ़ा है, जीती हैं और जीने देती हैं । उसमे में 
क्हों हलन्षप करती हूँ ? 

यह सिडान्त भायरूप नहीं है, इसलिए वह समाज-वारणा का सिद्धान्त 
हरगिन नहीं बन सकता | 


श्र सर्वोव्य-दशन 
सर्वोदय का सिद्धान्त 


तब, तीसरा सिद्धान्त आया कि त्ञुम जिलाने के लिए निश्ो 

मैं जब नारायण को जिलाने के लिए जिके ओर नारायण दादा को 
बिलने के लिए जिये, तय सबका जीवन सम्पन्न होगा, ओर “॥96 (0 
]७ ॥प७” चरितार्थ होगा । यही 'सर्वोव्य' है | 

दूसरे जियें, इसलिए तुम जिश्नो, यहाँ से सामानिक्ता का श्रीगणेश 
होता है | लोगों ने कह्य कि यह विजान के सिलाफ है--07800700 
( अवैज्ञनिक ) है। आजकल विशान ढाल हो गया है, जगह-जगह श्रद्धान 
की चीज हो गया है । 

विनान क्या कटटता है, इसे जरा देखें | जुलियन हक्सले ने अपनी !(87 
77 09 700७7 'ए़०70 नामक पुस्तक में लिखा है, केवल 
मनुष्य का ही समाज ऐसा द्वोता है, निसमे बूढा नेता बन सकता है। सिंह, 
मैंसे आदि पशुओं में वूढा नेता नहीं चनता | लेक्नि मनुष्य का समान ही 
एक ऐसा समाज है, जिसमें ८० साल का बूढ़ा चचिल, लँँगढ़ा लूला 
रूजवेल्ट नेता बन सकता है, गाधी नेता चन सकता है, विनोत्रा नेता चन 
सकता है, नेहरू नेता वन सकता है। ये लोग कया कोई किंगकाग हैं ! 
बड़े तगड़े हैं ? इनमे से क्सीको जीने का श्रधिकार भी है ! उसने कहा 
कि “यह मनुप्य की .370)0.09) (प्राणिविद्या सम्बन्धी ) विशेषता है फि 
उसमे बूढ़ा नेता बन सफ़्ता है।” मनुष्य की विशेषता बुढ्वि है श्रोर 
मनुष्य की शक्ति का स्यल बुद्धि ही है। दुद्धियंस्थ वल् तस्य ।! 

यह आत्मशक्ति, मनोउल या 50॥] #0708 वम्तुत) एक ही चीन 
है और यह शरीर शक्ति से मिलन, बाहुबल से भिन्‍न ऐसी श्रसीम, अमर्याद 
एक शक्ति है; जो शरीर के साथ क्लीण नहीं होती । यह देह नश्वखाद 
की वात नहीं, प्राणशात्र से ही सिद्ध बात है। हाँ, श्रच्छे छुदर 
सुडेल शरीर की आवश्यकता है, उसका महत््त है, क्योंकि शरीर 


स्ोदिय के चुनियादी सिद्धान्त इ३ 


शक्ति का आयतन ( ममन ) है, अधिष्ठान (आधार ) नहीं है। यद तो 
एफ मकान है, जय शक्ति रहती है। विमान ने यहाँ तक लाकर हर्में 
पहुँचा दिया है। श्रव जग आज के विज्ञान का परीक्षण करें । 
अदिंसक वीरता 

गाघीजी के सलाइमरों में एक मशन्‌ नेता ये, जो अर नहीं रहे। 
उन्होंने एक बार हमसे कहा कि /आ्राप जब अहिंसा की बात बर रहे हैं, तब 
विज्ञान को नहीं देखते | अर्टिसा में वैर-द्नति के लिए ध्यान ही नहीं रहता, 
क्योंकि आप युद्ध का निपेध करते है, सैनिक शिक्षण का निषेध करते हैं। 
तब्र फिर बहाडुगी के लिए अवसर कहाँ रद्द जाता है १? 

मेने नम्नतापृ्वक पृछा, “विज्ञान के युग में कहाँ है वीरता का 
स्थान * अत्र तो ऊपर ऐे वरम गिराये जाते है। इसलिए मैं दादा घर्माधिकरी, 
शिवाजी और राणा प्रताप की तग्द शद्दीद और वीर धन सकता हूँ १ 
मेने वृढ़ी माँ हो, कोई बीमार बच्चा हो; क्षयंगेंगी हो, सब्र वीरगति वो 
प्राम हो जायेंगे ।” 

तय उन्होंने कद्मा, “तुमने कमी यह मी सोचा है कि १० हजार फुट 
वी ऊेँचाई पर हवाई जद्याज के इतने पर बह गुत्यारे से उतरता है, उसमें 
फिनतनी वीरता है!” 

मैने कमा, "हाँ, हम क्‍य नदी मानते ? यही तो अहिसिक वीरता है। 
विज्ञान का उपक्ार है कि उसने हिंलक वीसता के लिए अवसर ही नहीं 
रखा | एक लड़पी भी कोवाल्ट वम गिग सकती है और हजारों को मार 
सकती है | विनान के जमाने में मारने में वीरता ही नहीं रद गयी, रद्द गयी 
है मिफ्रे ऋग्ता | आज तो तेनसिंग के एपरेस्ट की चोटी पर चढ़ने 
जितनी ही वीग्ता के लिए अवसर रह गया है। समुद्र वी तह में जानेवाला, 
आग चुमानेवाला जो वीरता दिखाता है, उमसे अ्रधिक वीरता के लिए. आज 
अवधर ही नहीं रद गया है। 

है. 


| 


३३४ सर्वोद्य-दुर्शन 


विज्ञान की वदौलत, भगवान्‌ की कृपा से सिवा अहिंसक वीरता के, 

ओऔर कोई अवसर ही नहीं है। वैनानिक वीरता श्रहिंतक वीरता होगी । 
अक्षम को सक्षम बनाना 

विज्ञानवादी जुलियन हक्सले ने कह्या है कि प्रारणि-विज्ञान के अनुसार 
मनुष्य की विशिष्ट शक्ति शरीर से अलग है और वह है, उसदी बुद्धि। 
इस तरह 9प्र'राए) 0876 #6 0९8 ( मत्त्यन्याय ) गया, [॥ए8 8॥0 
]७0 ॥७ ( जिश्रो और जीने दो ) गवा, [77९ 0 ७ ]7० ( बिलाने 
के लिए निश्नो ) श्राया। उसका समाज में क्या रूप होगा ! तो कहा, 
"ए+राहु 80 पा 60 8प"णा००” जो शअ्रक्षम है, उन्हें सत्तम 
बनाना । भगवान्‌ ने सृष्टि में एक विशेषता रखी है, वह यह कि हरएक को 
उसने हर तरह से समर्थ नहीं बनावा। कोई आदमी एक बात मे॑ समर्थ 
होता है, तो दूसरी वात में नहीं होता है। 

एक परिडतनी थे। दशमप्रन्थी, पद-शाल्ली, विद्वान्‌। नही क्नारे 
श्राकर मल्लाह से वात करने लगे | उत्ते अशिक्षित पाकर पश्डितबी 
ने कहा, "अ्ररे, इतनी सारी उम्र गेंवायी ओर एक पता भी पढ़ना 
नहीं सीखा !” 

मल्लाह पश्डितजी को पार उतारने लगा। बाढ़ तेज थी। नाव डग- 
मगाने लगी । पण्डितजी घबड़ाये, कहने लगे, “भेया, समल के खेना | जान 
खतरे में है।” मल्‍लाह बोला, “परिडतनी, ड्रचेेगी तो नाव द्रत्रेगी | हमें 
क्या खतरा है ?”? पण्डितजी ने कह, “मैं तो तैरना नहीं जानता।” तो 
मल्लाह ने कहा, “परिइतजी, उम्रमर इतनी विद्या सीखे, फिर मी अपनी 
जान बचाने की विय्रा आप नहीं सीखे |”? 

हर्मठ स्पेन्सर ने कहा है कि हमें पहले श्रपनी जान बचाने की विद्याएँ 
--#6 0 07765 50७-ए65४"ए४४४07--सीस लेनी चाहिए। 
उसने उसमें युद्धकला का नाम नहीं लिया है। उसने कहा है, “पानी 
मैं मत ड्बोे, अपने हाथ से रसोई बना लेना सीखों |” 
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समर्थता और अश्मर्यता, दोनों सबमे बेंटी हैं। दूसरों की अच्तमता का 
निराकरण और अपनी-अपनी क्षमता का विकास, यह प्रक्रिया “06078 
४09 घ०ा 0 897ए7ए६” से फलित होती है। 

जैसा कि मैं कई चुका हूँ कि “द्वितीयाद्‌ वे भय॑ सबति” इस भय का 
निराकरण कैसे हो ! दूसरों से डर कर नहीं रहेगा ! जन दूसरा अपना! 
चनेगा। गीताशलि में शुदेव ने कहा था-- 

“दूरके करिले निकट बधु 
परके. करिलते. भाई।” 

सम्यता की प्रक्रिया यही है कि दूसरों को निन का बनाना, अपना 
बनाना । अमेद की, अद्वेत की स्थापना करना | यही सर्वोदय का, समाज- 
शाह्ष का सिद्धात है। स्ोद्य का अर्थ है--उत्रका, तुम्हात और हमारा ही 
नहीं, सबका | 

जो-जो लोग प्रगति या सम्पता चाहते है, उन सबका यही दिद्धान्त 
है। दूधरा हो हो नहीं सकता । 

तो “हमारा परम मूल्य जीवन है। जीवन को सपन्न बनाना है । 
सबके जीवन को सपन्न बनाना है । 

प्रश्न है कि हमारी नीति क्या हो ? यही कि हम एक-चूसरे का जीवन 
सपन्न करें | 

हमारा कर्तव्य क्या हो ? यही कि आपका जीवन मैं सपन्न कलम और 
आप सेरा जीवन सपन्न करें | 

जीवन हपन्न करने के लिए. आवश्यकता किस बात की है ? 

इसके लिए. आपकी असमर्थता का निबास्ण और मेरी क्षमता का 
विक्रास करना आवश्यक है। मेरी क्ुमता का विकास किसमें है * वह है, 
आपकी श्रसमर्थता का निसकरण करने मे । सामाजिजता इसीमें है । 

जब तक आपबी असमर्थता के निवारण के लिए, मैं प्रवह् न कहें, 
सत्र त्क मेरी समर्थता का विकास हो नहीं सकता | 


झ्६ सर्वोदिय दर्शन 


मेरी क्षमता का विकास ही आ्रापकी अ््मता का निराकरण है | उसोठे 
आपको सर्वोदय की समाज-र्वना के और कुछ आधारभूत मूल्य मिलते हैँ | 


प्रेम अहिसा 


परममूल्य जीवन है । इसमे से दूसरे मूल्य फलित होते हैं। परस्पर 
भयरहित होना है, श्रतः एक आधारभूत मूल्य हो जाता है-प्रेम ! 

लोग कमी-कभी पूछते हैं कि 'अरहिंसा' शब्द ]ए७४७४ए० ( निपेधा- 
स्मक् ) है। आप ??080776 (भावात्मक ) शब्द क्यों नहीं इस्तेमाल 
करते ! इसके पीछे भी विचार की एक चूच्मता है । सत्य को छोड़कर 
आचरण के जितने नियम हैं, उनमे निषेधात्मक शब्द का प्रयोग श्रधिक 
है। सत्य ही एक मावात्मक ( 0877७ ) पारमार्थिक श्रन्तिम मूल्य है। 

किंसीने गाधी से पूछा कि सत्य और अहिंसा के त्रीच चुनाव करने 
का मौका आये, तो आप क्या करेंगे ? गांधी ने कहा, मैं सत्य का पुजारी 
हूँ और उसीकी उपासना से मुझे श्रहिंसा प्रात हुई है। सिवा अहिंसा के 
सत्य का पालन हो ही नहीं सकता, ऐसा मैंने देखा है। सत्य के पालन से 
मतलब यहाँ उपलब्धि से है। अन्य मत-नियमादि की तरह सत्य का पालन 
नहीं किया जाता | वह तो श्रन्तिम वस्त॒स्थिति है। श्रहिंसादिक _के पालन 
से उसकी उपलब्धि होती है | सत्य ही भ्रन्तिम मूल्य है। उसका पालन 
अहिंसा से शुरू होता है। 

अब एक और सोच लेने की वस्तु है। हिंसा के लिए. कारण की आव- 
श्यकता पड़ती है, अहिंसा के लिए. कार्यों की जरूरत नहीं पढ़ती । श्रहिंता 
ओर प्रेम मनुष्य का स्वभाव है। हम सब यहाँ बैठे हैं. श्रौर मान लें, वाहर 
शोर हुआ | नारायण जाकर देखता है कि कया हुआ * तो सुनता है कि 
एक आदमी ने दूसरे को तमाचा मार दिया। वह उससे पूछता है कि 
५भाई। तुमने तमाचा क्‍यों मारा ”” तब वह कारण बताता है कि “वह मुझे 
गन्दी गालियाँ ब॒क रहा था।” 
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“अब इपर टेखिये। हम सब यहाँ वैठे-नैठे शान्ति से अपना काम कर 
रहे हैं। तो कोई आकर यह नहीं पूछता कि “क्यों तुम लोग एक-दूसरे को 
तमाचा नहीं मारते हो ?” तो हिंसा के लिए, कारण चाहिए, अहिंसा 
के लिए कारण या कैफियत नहीं देनी पड़ती है। अहिंसा और प्रेम मनुष्य 
का स्वभाव है | तो जिसके लिए, कारण चाहिए, उसके लिए नियम 
बनाये हैं| जिनके कारर देने पढ़ते हैं, उन विकारों का निसकरण हो जाता 
है, तो प्रेम हो जाता है। प्रेम स्वमाव है। वाघा के हटते ही स्वभाव निखर 
श्राता है। तो ये जो हटाने की चीजें है, जिनका नियमन करना है, उनके 
लिए. अब श्रमावात्मक ( ०४०४४ ) शब्दों की योजना की गयी है। 
प्रेम स्वमाव है, इसके लिए, "क्यों ?” ऐसा नहीं पूछा । 


उन्‍्यास का वैसा ही हाल है। शकगचार्य से पूछा गया कि ४ 'सन्यास 
क्या है ? हम क्‍यों उन्‍्यास लें ?” तो उन्होंने कहा, “बह तो हमारा स्वभाव 
है। वह लेना नहीं पड़ता । लेना पड़ता, तब्र तो वह स्वयं कर्म हो जाता | 
उन्यास तो स्वरूपावस्थान है। भला-चुरा, कोई भी कमे करने की वासना 
का प्रयोजन न रहे, उसे 'उन्यास' कहते हैं। वही अविकारी प्रेमस्वरूप 
है।” तो लोगों ने क्या, “परतु अच्छा काम क्यों छोड़ें ! अच्छा काम 
इसलिए, करते हैं कि बुरा करने की प्रद्नत्ति न हो |” आचाये ने कहा, 
“ठीक है। अच्छे की मी वासना छोड़े, तब फिर जो बचता है, वह हमारा 
असली स्वरूप है, वह सन्यास! है।” अपने उपनिषद्‌-भाष्य मे उन्होंने 
उन्‍्यास वी यह व्याख्या की है। स्वरूप वह है, जिसके लिए. निमित्त को 
आवश्यकता नहीं है। हिंसा के लिए, निमित्त की आवश्यकता है। जो 
नित्य है, वह खरूप है। जो नैमित्तिक है, वह स्वरूप नहीं है। वह विकार 
है। ते इमे समान से हिंसा के कारणों का निराकरण बरना है और मनुप्य 
के मन से हिंसा का निराजस्ण करना है। इसलिए अमावात्मक शब्द 
अहिंसा आया है। वह मावरूप नहीं है। 


श्८ सर्वोद्य-दर्शन 


मनुष्य का स्वभाव 


तब प्रश्न उठता है कि मनुष्य का खमाव क्‍या है? उसका मूल्य 
बोन सा है ? हम यह समझ लें कि स्वभाव क्या है । 

जो नित्य होता है, निरपवाद होता है, वह खमाष होता है। यूये का 
स्राव प्रकाश है। श्रग्नि का खमाव उष्णता है। उष्णता से निवृत्त 
होते ही अग्नि नष्ट होती है। प्रकाश का निराकरण होते ही यूथ नष्ट होता 
है। तो 'सखभाव' ऐसी चीज है, जिसका निराकरण नहीं हो सकता | अब 
हमे सोचना है कि मनुष्य खमाव' क्या है ? 

सभी जानते हैं. कि नाम के साथ जय विशेषण लोड़ दिया जाता 
है, तब्र उसका अर्थ मर्यादित हो जाता है| स्वभाव याने पत्थर, वनस्पति 
आइटि से मनुष्य तक सारी जढ़-चेतन चीजों का खमांव। प्राणि खमाव 
याने पशु-पक्दी; मनुष्यादि का सख्माव। 'मनुष्य-खमाव॑ का श्र्थ है-- 
इन दूसरे आाणियों से मनुष्य का जो विशेष खभाव है वह--जों उतका 
]0/80॥0778 0॥870006/79/0 है, उसकी विशेषता है वह | असाधरण- 
धर्मों लक्षणम्‌ | उसे मनुष्य का /0/0079 कहते है। खमाव 
अनिराकरणीय है, जिसका हम निराकरण नहीं करना चाहते दे | प्रश्न 
है कि हम हिंसा का निराकरण चाहते हैं या नहीं! ॥0)96080 को 
'शक्राश।क।80 (दइद्घात्मक भौतिकवाद ) कहता है कि संघर्ष 
मनुप्य का खभाव है, तो हम माक्स से प्रश्न फ्रते हैं कि “श्रापके 
कहे अनुसार मनुष्य-खमाब में सत्र॒र्प है; इतिहास मी वर्य-सघर्ष की ही 
कहानी है, तो सवाल यह है. कि यदि यह नियम है। तब फिर आप सप्धर्ष 
का निराकरण क्यों करना चाहते है ? और जो खमाव है, उसके बारे में 
कुतूइल क्यों होता है १” 

मान लीनिये कि कोई अखबार छापता है कि अद्टमदावाद मैं आज एक 
भी चोरी नहीं हुई | तो लोग कहेंगे कि चोरी नहीं हुई, तो अखबार ही क्यों 
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छापता है * चोरी हुई, तो वह खबर हो सकती है। चोरी नहीं हुई, तो क्या 
खबर हुईं ! यदि बुद्ध मनुष्य वा खमाव झोता, तो युद्ध की वार्ता मैं कोई 
सता न दोतती । पनघठ पर म्त्रियाँ लें, तो सत्र देखने के लिए चाते 
हैं। नागयण और हम लड़ते नहीं, व्सीकों उससे कुनूहल नहीं होता। 
लड़ते है, तो लोग दौड़े आते है. ओर भगड़ा मिदाने वी चेष्टा करते हैं । 
झगड़ा क्यों है, तो कहते है--औमिदने के लिए । अब जो मियने की वत्तु 
है, उसीको कोई खमाव कहे, तो फिर हम उसे क्या बहेँ । मनुष्य मघर्ष 
को मिथ टेना चाहता है, इसलिए, रुघप मनुष्य का स्वमाव नहीं है। 
सर्प यटि मानव-इतिहास है, तो वइ मनुष्य के खमाव का इतिहास नहीं 
है, बल्कि उसके दोपों का इतिहास है। त्वमाव की प्रतिवूलताश्रों का 
इतिहास है। 


सिज्ञाप वत्ास सघप 


कुछ अन्य लोगों का कहना है कि छघर्ष सृप्टि का नियम है। पत्थर 
टकरये और अ्रग्नि निकली, तो वे कहते हैं--देखों, यह पत्थर का सर्प 
हुआ ! अ्रगर इस प्रक्मर दर मिलाप को 'ठपर्ष' कहते चले जायें, तो बड़ी 
मुश्किल होगी । यह सब तो अपने मनोभावों का सृष्टि पर ?00]0%ाएणा 
( श्रारोपण ) है। विनोश ने एफ़ दिन मजाक में कह्य कि "श्राज मैने एक 
चड़ा सघर्प देखा । बच्चे के मुँह और माता के त्तन में सघर्प हो रहा था ।” 
जितनी नैेसगिक घटनाएँ घटती हैं, उन उ्क्ों यठि इस तिथर्ण! का नाम 
दे और उसे श्राप 00]०07श० कहें, तो यह ठीऊ नहीं है। दो बल्ुओं 
के मि्नन से तीसरी निमलती है, तो उसे 'मिल्लाप' कटँ, 'सघप' क्यो कहे ? 
यह ते एक वासूप्रयोग हुआ--भाषा का प्रयोग हुआ। यह घोई 
नियम नहीं है । 

विज्ञान ने हमे स्वभाय वी क्सोदे दी है. कि जिसका निराकरण नहीं 
करते, वह स्वभाव है | अब इसे मूल्य के बारे मे इम लागू करें | जिसका 
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निराकरण करना चाहते हैं, वह अशाश्वत मूल्य है; सापेक्ष मूल्य 
( एश४४7०७ १७/४० ) है ओर जिसका निगकरण करना नहीं चाहते 
हैं, बह शाश्वत निरपेक्ष ( 08079 ५७।४७ ) है। श्रहिंसा का अधि- 
पान शाश्वत मूल्यों में है । 

हमने कहा कि हमें मानवीय मूल्यों की स्थापना करनी है। इस पर से 
हमने मानव स्वभाव की चर्चा की ओर कहा कि मनुष्य का स्वभाव प्रेम 
है। मनुष्य द्वेघ का निराकरण चाहता है, चाहे वैरी को मारकर या वैर 
को मिटाकर | 30९6 में ।। को (१७४७! ( बढ़ा ) लिखिये तो अरविंद, 
रमण, कृष्णमूर्ति आदि सत्र आपके साथ हैं । ] छोटा रहा, तो वह कॉलेज, 
पिनेमा का प्रयोग हो जायगा | 


सह-जीवन ही सह-मरण 


तब जवाहरलाल नेहरू ने क्या कहा * उन्होंने कह कि हम सह-जीवन 
की बात नहीं कर सकते | खैर, सह-मरण की ही करें | सह-मरण का श्रर्थ 
शक साथ सबका लड़कर मर जाना नहीं, वह तो दुर्घटना होगी | सह-मरण 
में एक साथ मरने के साथ-साथ ऐशा उकल्‍प भी रहेगा कि हम साथ 
मरेंगे । यदि ऐसा कल्प एक चार हो जाय, तो उसम श्रन्त तह-जीवन में 
ही आयेगा । 

हमारे नागपुर मै एक तालाब है। उसे प्रेमियों का तालाव कहते हैं। 
प्रम मैं निगश युवक्‍-युवती उसमें साथ-साथ मरने के सकहप से बूदते हैं। 
उनका सकल्‍प होता है कि साथ जियेंगे या साथ मरेंगे) तो, साथ-साथ 
मरने के सवल्प मे पूवेपद साथ साथ जीने का होता ही है। यह तो छोटे 
] वाले 098 की बात हुई। पर बडे !। वाले ]/076 का श्रर्थ है 
सख्य भक्ति, (07709866977 | परतु ४"77866४9 में कुछ न्यूनता 
है। इसलिए 'सख्य भक्ति! कहा | 

यह जो प्रेम है, वह मनुष्य के स्वरूप का निरपेक्ष मूल्य है। गाधीजी की 
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अहिसा वो इस माने में भेम-ठशन कह सकते हैं। प्रेम हमारा स्वभाव है, 
क्योंकि प्रेम में आनन्द है, द्वेप मे वेचैनी है। प्रेम का निराकरण नहीं 
चाइते, द्वेप का निरास्रण चाहते हैं। प्रेम के लिए कोई निमित्त नहीं 
चाहिए द्वेप के लिए निमिच चाहिए । ग्रम में कैंफियत नहीं ढेनी पड़ती 
कि प्रेम क्यों है ? द्वेप में कैफियत देनी पहती है। द्वेप का समर्थन करना 
पडता है। पर साँस क्यों लेते है, इसका समर्यन नहीं करना पडता। 
वितका समर्थन करना पड़ता है, वह स्वमाव नहीं है। जिसका समर्थन नहीं 
काना पढ़ता, वह स्वभाव है । कं 
जीवन का ध्येय 

एक ढफा क्‍लिज के एक लड़के ने पूछा कि आपके जीवन वा ध्येय 
क्या है! आप क्यों जी रहे हैं ” मेने क्द्ठा, 'मला यह मी कोई सवाल 
है ? पैदा हुआ, इसलिए जी रहा हैं। हों, यदि मरना चाहे, तो पूछ सकते 
हो कि क्यों मरते हो। पर जीने के लिए क्या इतना ही कारण काफी 
नहीं कि मैं पैदा हुआ हूँ ।' 

तो जीवन मनुष्य का स्वभाव है, मृ्ु उसका ल्वमाव नहीं है। इस- 
लिए, मनुष्य जीना चादता है और प्रेमपूर्वऊ जीना चाहता है। भगवान्‌ 
वी यह योजना है कि उसने मनुप्य को प्रेमल्वरूप बनावा है। मतलब यह 
है कि हम दूसरों के साथ जि और दूसरों वो जिलाने के लिए जिये । इसमें 
कोई पगर्य नहीं है, शण्णाणा) नहीं है। अप मैं जीना चाहता हूँ, तो 
यही एक शर्त है कि मै दूसरों को बिलाने के लिए निर्के । उसकी प्रेरणा मेरे 
न्वमाव से आती है, क्योंकि मैं प्रमत्वरूप हूँ । सह जीवन की सारी प्रेरणा 
प्रेम में से आती है। तो हमने ये गो लक्षण देसे। अब तीसरा देखें | 


निरपेक्ष और सापेक्ष मूल्य 


जो अपने नाम से चले, वह निरपेत्ष मूल्य है, जो दूसरे के नाम से 
चले, वह सापेक्ष मूल्य है। बाजार की भाषा में उसे अठली ओर नकली 
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मृल्य कहा जाता है। नकली सिक्का अपने नाम से नहीं चल सकता, 
असली का स्वाग बना करके ही वह चलता है। हम रूस से पृछुते हैं. कि आप 
हाइड्रोजन बम क्यों बनाते हैं ” तो बह कहता है कि 'क्या करें, म बनाते, 
तो अमेरिका हमें मार देता ।” अ्रमेरिका से पूछें, तो वह कहता है कि रूस, 
लड़ाई न करे, विश्वशाति रहे, इसीलिए बनाना पड़ता है|” तो ये दोनों 
एक-दूसरे के नाम से बनाते हैं और अपने को शान्तिप्रिय बताते हें । लाटीः 
क्यों चली, तो कहते हैं कि शान्ति की स्थापना के लिए. ! युद्ध भी शान्ति 
के लिए ही होते हैँ । दुनिया में हिंसा कमी अपने नाम पर आज तक, 
नहीं चली । सोचने की बात है कि जो चीज अपने नाम पर कभी नहीं 
चली, उसकी क्या इज्जत है ! जिन्होंने आन तक माना था कि श्रहिंतक 
गांधी समाजशाज्ी नहीं था, उन0े हम पूछें कि क्या जीवन का यह भी 
कोई मृल्य हो सकता है, जिसे श्रपना नाम लेने में शर्म है ? नकली दूसरे 
का नाम लेता है, वह सापेज्ञ है। श्रसली अपने नाम से चलता है, वह्द 
निरपेत्ष है । 
मूल्य सावेत्रिक भी हो 

अब हम चोथी परख लें | जो मृल्य सार्वत्रिक नहीं हो सकता, वह 
मिथ्या मूल्य है। वह समाज का वास्तविक मूल्य नहीं है। प्रयोध भाई ने 
प्रश्न क्या था कि आपने# जम यह बहा कि जहाँ सर्व॑सम्मति द्वोती है, 
वहाँ अक्सर' सनन्‍्मति होती है। इसमें आपने 'अद्सर' क्यों कहा था 
यह इसलिए कहां था कि वह नियम निरफवाद नहीं था। सम्मति एक- 
गिरोह की है। शोर वह श्रन्य दस प्यक्तियों के सिलाफ हो। तो वह 
पदयन्त्र ( 007807209 ) होगी । 

जो सबके लिए समान रूप में लागू नहीं होता, वह शाश्वत नहीं होता, 
मिथ्या है, दुर्गुण है, विमति है। जो १०० मे से १०० के लिए हो, वह 


*# ता० २१-८-जण के ग्रात “प्रवचन में । 


स्वोदय के बुनियादी सिद्धान्त ॥्य 


शाश्वत है, सदगुण है, उन्‍्मति है। तद्गुण-दुर्गुश की भी क्तौदी हमे 
पर्स मिल गयी । लो सबके लिए सनान रूप से लागू हो रुब्ने है, वे सदयुग, 
जी नहीं हो सकने, वे दुर्गुण | 

मान लें कि चोगें का एक याँव है, जिममे चोर द्वी चोर रहते है। 
तो क्या उठ गाँव में ढमी चोरी होगी ? वे अपने ही गाँव में चोरी नहीं 
कर सकते । चोर अगर साथ-साथ रहें, तो चोरी नहीं करेंगे । दूसरे गांव में 
्टेगे। अपने गाँव में चोगी करें, उर एक-दूसरे वी चोरी करें, तो फिर व” 
चोरी दी नहीं रह जायगी | चोरो, लोम आदि सलमान नहीं है। जो व्यापक: 

नहीं है, वट शाइवत नहीं हो वक्ता 

तो सर्वोदय समाज निर्पेत्न, शाज्वत और व्यापक मूल्यों की स्पापना 
क्गना चाहता है ओर वाघक मूल्यों का निराकरण करना चाहता है। 
सबके लिए,समान रुप में जो नहीं है, वह अशाशवत है । दुनिवामर के तारे 
क्रान्तिकगी लोग इस बात में सहमत है। मूल्यों का नाम लें यान लें, 
पद बिलकुल अलग चौज है। जिनने मूल्य निरपेत्त है, वे पारमायिक्त हैं, 
आर्थिक और राजनीतिक नहीं | 

निष्कर्ष 

अत हम इस निष्कर्ष पर पहुँचे कि विज्ञान और उत्ता मूल्यों की स्थापना 
नहीं कर सकती । शत्र, युद्ध, हिंसा का नाम में नहीं देता, क्योंकि इस 
पर तो अब सत्र सम्मत हो गये हैं कि उनसे दुचछ नहीं होता । विशन इत- 
लिए श्रसमर्थ है कि वैजानिक त्वथ्र कहते है कि बट 'े७एाशों है, तटत्य 
है। विज्ञान सिर्फ शोध कग्ता है; आविझ्र करता है, तो सवाल उठता है 
कि क्या विज्ञान का मूल्य-स्थापना मे उपयोग नहीं है ? उपयोग अदण्य हो 
सकता है, परतु मूल्यों वी स्थापना उसने न तो अब तक की है, न अब 
करेगा | यहीं विनान की अपूर्ता है, गुण भी है ओर विशेषता है । 

एक वैजानिऊ ने बड़े अमिमान से कहा है कि आप यर वतला सकते 


8४ सर्वोदिय दर्शव 


हैं कि राज तक कभी विजान के लिए युद्ध हुआ है ? हमें मानना होगा कि 
विजान के नाम पर युद्ध नहीं हुए । धर्म, जाति, सस्कृति श्रोर ईश्बर के नाम 
पर युद्ध हुए है । विजान एक ऐसा सा्व॑भोम अन्तर्राष्ट्रीय तत्त्व है कि जिसके 
नाम पर कभी युद्ध नहीं हुआ । लेक्नि इसीमें से दूसरी भी एक बात 
निकलती है कि केवल विज्नान से मूल्य की स्थापना नहीं हो सकती । वह 
साधन वन सकता है | विज्ञान सार्वभौम है ओर रहेगा | बिजली ओर एट्म 
घम सार्वभीम है, लेक्नि राष्ट्रीत, राजनीति ओर अर्थनीति राष्ट्रीय ही हो 
सकक्‍तो है | यह विरोध अधिक दिनों तक नहीं चल सकता है, इसीलिए 
असाप्रदायिक इतिहासवेत्ता एच० जी० वेल्स ने अपने इतिहास के श्रतिम 
उपसहार के अध्याय में लिखा है कि अब्र वह युग थ्रा रह है, जब्र कोई राष्ट्र 
अपनी राष्ट्रीय सत्ता के वल पर नहीं जी सकेगा | कम्युनिस्टों के द्वितीय अतन- 
राष्ट्रीय सम्मेलन ने यह घोषणा की थी कि वह राष्ट्र की तीमाओ को लॉ 
देगी । राज्य-सीमाओं को मिटा ठेगी। सिर्फ नकशे से नहीं, मनुष्य के हृदय 
से भी सीमाओं को निकल देना पड़ेगा । इसके लिए विजान ने अनुकूल 
परिस्थिति उपस्थित कर दी है |॥# 8९ 


& विचार-शिविर में ११-८-“०५ का साय-प्रवचन । 


धर्म ओर वित्ञान ३; 


वर्म क्या है ! इसकी क्या जरूरत है? मनुष्य वी बुद्धि का यह 
लक्षण है कि वह यह प्रछे कि मेरी आमन्ना के श्रनुरूप, मीतर 
श्राकात्ना के अनुरूप जो बसु है, वह मेरे लिए. अच्छी है। जो मेरी 
श्रामद्वा के अनुरूप नहीं है, बह मेरे लिए. अच्छी नहीं है 

नित्य-धर्म का छक्षण 

तैत्तिरीय उपनिपद्‌ का भाष्य शकराचार्य ने शुरू क्या, तो उसमे 
“सतत संघ्यामुपासीत। अकरणी ग्रत्यवाय ।-इस शात्तर-बचन का उल्लेख 
आया है | रोज उच्या क्रनो चाहिए, नहीं तो पाप लगेगा। आचार्य की 
हमेशा यह रीति रद्दी कि हर प्रात के बारे में वे क्यों), ऐमा परछुते रहते 
ये। विनान की यह मर्यादा है कि वह क्या, कब्र, कहा का जवात्र दे 
सकता है, पर 'क्यों? पूछा जाय, तो विनान छुठित हो जाता है, खतम हो 
घाता है। 'क्यों' का चवात विज्ञान कमी दें ही नहीं पता। 'क्यों'का 
जय आारम्म होता है, वहाँ 5805 ( भौतिक शात्त्र ) तमाप्त हो लाता 
है, ॥[0७०एी5घश९८5 ( आध्यामिक शात्र ) शुरू हो जाता है, ऐसा कुछ 
लोगों का कहना है, मेग नहीं । में तो आरम्म और श्रन्त कभी मानता ही 
नहीं | सत्र एक ही मानता हैं । 

तो आचार्य पूछते है, “उथा, होम क्यों कल? मुझे उससे क्या 
मिलेगा “” जवाब मिलता है, “कुछ नहीं मिलेगा । करोगे, तो पुण्य नहीं 
मिलेगा, नहीं क्गेंगे, तो पाप लगेगा ।” तो आचार्य कटते हैं, “यह कोई 
बात हुईं ? यह तो जयरवस्ती है। यह क्या कोई धर्म है, जो नहीं के, तो 
पाप लगेगा, और कहूँ, तो झुछ भी नहीं मिलेगा। साक्षात्‌ परमेश्वर 
भी यदि ऐसा अनियन्त्रित तत्तावादी और श्रत्याचारी है; तो में उसदी 


४8६ सर्वोविय-दर्शन 


अनियन्त्रित सत्ता मानने को तैयार नहीं हैँ |” उत्त समय के बुद्धि- 
चादियों के लिए शकराचार्य ने बड़ा गम्भीर प्रश्न उठा दिया। नित्य 
कर्म से धृण्य नहीं मिलता, पर नहीं करो, वो पाप मिलता है, नित्य- 
धर्म का यही लक्षण है। लेकिन ऐसा 'क्यों! ! तो शकराचार्य ने ही स्वय 
इसका अच्छा जवाब दिया है। “नित्य-कर्म से फल नहीं मिलता है, फिर 
भी बह व्यर्थ भी नहीं होता। निष्फल भी नहीं होता |”? उससे नया पुण्य नहीं 
मिलता । लेकिन वह निष्फल नहीं होता। जिससे कुछ होता ही नहीं, 
ऐसा कर्म नहीं होता | तब्र उस कर्म का क्या फल ? बिन लोगों ने सन्ध्या- 
यूजा आदि की हो, उर्हें एक वाक्य की याद मैं दिलाता हूँ । ममोपात्त- 
हुरितत्ञयद्वारा । “नित्य-कर्म क्‍यों ?” तो कहते हैं कि “जो पाप हो गये 
हैं, जिनका मुझे ज्ञान मी शायद न हो, उनको क्षीण करने के लिए, समान 
मे नित्य-वर्म का पालन करता हैँ ।” 


समाज-धर्म 


इसी प्रकार मागरिक समाजनवर्म का नित्य पालन करता है। उससे 
उसे प्रत्यक्ष लाम नहीं होता है, परन्तु उससे समाज्न का स्वास्थ्य बना रहता 
है | समाज-धारणा होती है। “धारणाद्‌ धर्ममित्याहु धर्मो धारयते प्रजा. ।” 

समाज की धारणा का जो तत्व है, उसीको 'घर्म' कहते हैं। समाज 
# कुछ मृलभूत छिद्धान्त होते हैं, आधारभूत मूल्य होते हैं। ये निरपेत्ष, 
शाश्वत श्रौर आधारभूत मूल्य होते हैं। ये ही समान की धारणा के 
सिद्धान्त हैं। समाज-घारणा के लिन मूल्यों से समान टिकता है, उन्हें 'घर्म 
मानना चाहिए । बाकी सत्र सम्प्रदाय, पत्य हैं| 

ये हुईं सिद्धान्त की बातें । अब कुछ उदाहरण लीजिये | 

मैंने कमी चोरी नहीं की, शराब नहीं पी, हमेशा होश उऐेमाले 
रहा, लेकिन इसके लिए. कोई मेस श्रादर नहीं करता, गोरव या सत्कार 
नहीं करता । लेकिन थोड़ी देर के लिए समझ लीनिये कि पूर्वाभम मैं मैं 


घर्म और विज्ञान ४७ 


शक प्रतिद्ध टाकू-चोर होता, मिसमा नाम रोज अखवारों में निकलता 
रदता और जिसे पफडने के लिए. सरकार इनाम निकलती | ऐसी हालत में 
यदि मैं ऐसी घोषणा करता कि आज से मैंने डाकू का बन्धा छोड़ दिया, 
तो समा की जाती ओर मेरा बडा गौरव होता | लोग कहते कि कितना 
मला आदमी है, यह आज से चोरी नहीं क्रेगा। शरायलोर एलान कर 
हे कि वह शरात्र छोड़ता है; तो उस बात को आप अपार में देखेंगे। 
उत्तम सत्मर ओर गौरव होगा ! 

समाज में जो निल धर्म होते है, उनता पालन नागरिक का स्वाभाविक 
चैतन्य है। उसके लिए प्रतिफल, पुरत्कार या पारितोपिक की आशा नहीं 
रहती | इसल्ए नागरिक धर्म, सामाजिक धर्म के यरे में कहते हैँ कि वे 
'निष्काम होने चाहिए | उनम फल की इच्छा नहीं होनी चाहिए । 

तो क्या निरद्वेश्य कोई काम हो सकता है! मन मे उद्देश्य ही नहीं 
होगा और काम करेंगे, तो वह तो उन्मत्त चेश हो जायगी, जैसी शराब- 
सोर की होती है था नींठ में कभी नोल लेते है या इलचल कर लेते हैं | 
या फिर वह 7॥ए0४४५४/ए #०४00, स्वाभाविक चेष्टा है, जिसमें हमारी 
कोई इच्छा वा चेतना न हो। तय तो सारा का सारा सामानिक कर्म ही समाप्त 
हो बायगा। 

निना इच्छा के कोई मनुष्य कभी काम करता है? नहि अश्रोजनस 
अजुदिश्य मन्दो5पि प्रवर्तते । कोई प्रयोजन न हो, वो मूर्ख भी कुछ नहीं 
करता । लोग कहते ह कि विना प्रयोजन के, फल की कामना रखे बिना 
काम करने की बात यहुत ही मूर्खतापूर्ण धर्म है। अप हम यह समक ले 
'कि निष्काम कर्म का क्या अर्थ है| 


स्वार्थ-निराकरण की श्रक्रिया 


कभी-कभी हम कहते है कि 'यह मनुष्य निःत्वार्थ हो गया है। इसने 
स्वार्थ का त्याग किया है ।! दसका क्या श्रर्थ होता है ! यदि वह छुठ्धम्तर में 


श्द्न सर्वोविय-दर्शन 


रहता शे, उसने अपना स्वार्थ छोढ़ा हो श्रीर उमम छ्वार्य कुहुमत्पापी 
हे गया हे, तो एम कहते हैं कि वह निःस्वार्व है ।! कुठुम में माँ सब) 
श्पिक निशल्वार्थ होती है; ऐसा कट्ते हैं। अर्थात्‌ माँ का स्वार्य ऊड़म्बन्यापी 
शेता है। सिर्फ श्रपने साढ़े तीन दाथ के शरगर की भलाई से उसया स्वार्य 
बाहर निकलकर कुटुम तक फेल गया है, व्यापक हो गया है। इसलिए 
डमे नि'न्‍्वाथ कहते हैं। मिसका सवार व्यापक हैं, बह नि स्पार्थ है । 
जिमम स्वार्थ जितिनव्यापी होता है। वह श्रत्वन्त नि सार्थ है। कुठुमा्थापी 
सर्व है, तो वह ऊद्टमम मे नि स्वार्थ है | ग्रामव्यापी सार्थ है, तो आम में 
नि सवा है | देशव्यापी ल्ार्थ है; तो देश में नि स्वार्थ है, विश्वव्यापी स्वार्थ 
है, तो विश्व में नि'सार्य थौर श्राफाशन्यापी स्वार्य है; तो बह अलन्त 
मि'स्वार्थ है | स्वार्थ में ध्यापकता जाती ह, तो स्वार्य मिद जाता है। यह 
स्वार्थ के निराकरण की प्रक्रिया हे । 

निंधकी कामना व्यापक है, चह निष्काम है। जिप्तकों कामना लितित 
व्यापी है; चह अ्रत्मन्त निष्काम है। थो सौ में तो वी भलाई चाहता है; वह 
अत्यन्त निष्शम, नि खाय्य है। 

समान में जो मामान्य मित्य-चर्म हैं, वह समता धर्म है, निष्काम घर्म 
है। उसका फल आता है, चद सभका है, वह अपने लिए हम नहीं चाहेंगे, 
पर काव्य हम निमायेंगे। मिप्पाम कम में यही होता है कि क्लेब्य मेरा 
श्रौर फल उबडा, मेरे अकेले का नही | 

अप यहाँ से पुराने अर्थशात्री और धर्मशात्ी से मतभेद थरारम्भ 
होता है। विगानवाला कट्ता है हि मेरे नाम पर कभी लड़ाई नहीं हुई 
है। धर्म और ईश्वर के नाम पर सितनी ही लद़ाइयों हुई हैं ! वो पहल 
वान जय कुश्ती लड़ते है, तर भी "बबरगय्ली की जय तोलकर दुद्ती 
लड़ते है | मलुप्य की ल्ट्राइयाँ भगवान्‌ के नाम पर होती है ! 

दो दृष्टिकोण 
एक दूरमीन है। उसमें दो तझ के पाँच (॥/008 ) हैं। एक 
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आदमी एक काँच से देखता है, दूसरा दूसरे से। पहले से पूछुते हैं. कि 
क्या देखा ” तो वह कहता है कि 'भगवान्‌ वेकु&-लोक में बैठे हैं और 
अपनी आक्वति के अनुसार मनुष्य का निर्माण कर रहे हैं |” दूसरे ते पूछते 
है, तो वह कहता है कि "मैने यह देखा कि जगह-जगह महिर, मत्जिद, 
युरुद्वारा, अगियारियाँ और गिरजाघरों में मनुष्य वेठे है और श्रपने आकार 
में भगवान्‌ को गह रहे हैं।! पहले से पूछा, 'कितने मगवान्‌ हैं” तो वह 
बोला, 'श्क ही ! मनुप्प बहुत हैं, आकृतियाँ बहुत हैं, बनानेवाला एक 
ही है।” दूसरे से पूछा, तो उसने कम, मनुष्य तरह-तरह के हैं, अनेक है 
ओर सब अपना-अपना भगवान्‌ वना लेते हैं। हरएक का बनाया हुआ 
उसके जैसा है।” तो इसका कट्टना यह रहा कि जैसे दर्शी हरएक मनुष्य 
की नाप के कपड़े वनाते हैं, वैसे ही हरणक मनुष्य अपनी नाप और सहू- 
लियत के मुताबिक अपना-अपना भगवान्‌ वना लेता है ओर फिर ये भगवान्‌ 
आपस में झगड़ा करते हैं। इस तरह यह हुनिया धर्मों का कुरुक्षेत्र 
( (0०४7४ ) बनी हुई है । 

सन्‌ १६२३-२४ के दिन थे। एक महान्‌ मुत्लिम नेता ने गाधीशी 
के बारे में मत्निद में मापण बरते हुए कह्टा कि मनुष्य की दृष्टि छे ग्रापी 
महान्‌ है, पर धर्म वी दृष्ठि से गाथी किती भी मामूली मुसलमान से भी 
छोग है । 

अ्रत्र देखे, दो काँचों से क्या दिखाई देता है । 

हम मम्रतापूर्वक पूछते हैं कि गाधी से मामूली मुसलमान केसे श्रेष्ठ 
है ! क्या वह गाघी से ज्यादा ईश्वरपणयण है! 

नहीं !? 

क्या वह ज्यादा मानवनिष्ठ है ! 

कहीं । 

क्या ज्यादा सच्चा है ! 

हीं । 

१.४ 
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क्या ज्यादा ईमानदार, दयानतदार है १ 

नहीं ! 

क्या ज्यादा दयाशील करुणाबान्‌ है ! 

प्हीं ! 

अब इस हालत मे श्राप मुझे यह वतलाइये कि गांधी यदि यह कटे कि 
मैं कई मुसलमानों से श्रधिक अच्छा मुसलमान हूँ, तो वह कौन-सी गलत 
बात कहता है ! 


धर्म कब अधम बनता है. ? 


धर्म! जय व्यावततक ( ॥%०0 7७७७ ) हो जाता है, तब वह अधर्म 
या सम्प्रदाय बन जाता है | व्यावर्तक याने श्रलगावनवाला--“इतने इमारे, 
बाकी हमारे नहीं”, यह बात जब आ जाती है, तब धर्म 'अधर्म” बन जाता है | 

विनोत्रा ने एक दफा बढ़े मजे की बात कही थी । क्सीने उनसे पूछा 
कि “आप महाराष्ट्रीय ब्राह्मण हैं, तो कोकणस्थ हैं या देशत्य !” तो 
उन्होंने कहा, “मैं देश में रश्ता हूँ, इसलिए 'देशस्थ' हूँ । काया में रहता 
हूँ, इसलिए 'कायत्य! हूँ और सबसे आखिर मे मैं खव्य हूँ, तो उतर कुछ 
हैँ । ऐसा सवाल ही आप मुभसे क्यों पूछते हैं ! में हिन्दू हूँ, इसलिए 
मुसलमान नहीं हूँ, ऐसा नहीं है। मैं हिन्दुस्तान मैं रहता हूँ, इसलिए 
त॒र्किष्तान मेरा नहीं, ऐसा नहीं है | हरिजन-आभ्रम में हूँ, इसलिए अ्रहम- 
दाबाद और गुनरात में नहीं हूँ, ऐसा नहीं है |” 

धर्म में व्यापक वृत्ति होती है। धर्म व्यापक होता है। सम्प्रदाय 
सकीर्ण होता है। हम कह चुके हैं कि विचार जब जम जाता है, तो उसका 
सम्प्रदाय बन जाता है, धर्म में उकीर्णता आती है। सम्प्रदायों में संघर्ष 
होता है। धर्म संघर्ष के लिए नहीं है। धर्म मनुष्य-से-मनुष्य को मिलाने 
के लिए है। मनुष्य से मतुष्य को अलग करने का रास्ता 'अधर्म! है | 

पूछा जायगा कि अधर्म क्यों धर्म के रूप मैं आता है ! बात साफ 
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है। शैतान आयेगा, तो मगवान्‌ के नाम से ही आयेगा। शैतान का अपना 
स्ररूप इतना विरूप, भद्दा है कि चह भगवान्‌ का ही नाम रूप लेगा। 
इसलिए दुनिया मै जितने धर्म हैं, लिनके कारण विरोध होता है, सख्य 
नहीं होता है, वे सब्-के-सब्र 'अ्रधर्म' दे 
सम्प्रदाय-निराकरण 

हम सकल्प कर लें कि हम जैसे र्ग-निराक्रण चाहते हैं, जाति-निरा- 
करण चाहते हैं, बेसे ही हमें सम्प्रदव नियक्रण मी करना है | 

इस बारे में अ्रव हमे एक कदम आगे चलना है। याघी सर्वधर्म 
सममाव तक आये । अ्रव हमे आगे बढ़ना है। धाप से वेश आगे न चाय, 
तो समभद्ार बाप नाराज होंगा। कोई कहता है, मेंत बाप बड़ा है, तो उससे 
कहते हैं कि ठीक है, ठुम उससे आगे बढो । अगर मुझते कोई श्राकर कहता 
है कि तुम्हारा वेश ठीक तुम्हारे जैसा है, तो मुझे दु'ख होगा। वह यदि कहे कि 
हुग्दारी ही शकल है, तब तो मुझे ऐसा लगता है कि मगवान्‌ ने क्यों इतना 
कुरूप वेश दिया। और अगर यह कहे कि ठ॒क्दारे वेंटे की बुद्धि तुम्हारे ही 
जितनी है, तत्र तो सव ख़तम ! इससे अ्रधिक खराब क्‍या हो सकता है ! 
हर बाप की श्राकाक्षा रहती है कि मेरा वेट मुझसे सवाया हो, मुमछे 
आगे बढ़े । 

मार्क्सबादियों से में श्रक्तर कहां करता हूँ कि में तुमसे माक्स का 
अ्रधिक भक्त हूँ । पर तुम लोग कहते हो कि माक्त के श्रागे कोई कुछ कटे। 
तो वह प्रतिगामी है। में कहता हूँ कि हम इतने बड़े आदमी के बाद पैदा 
हुए, फिर मी हम उससे आये नहीं वढ़ सकते, तब तो हम मूर्ख ही बन 
गये | सारी प्रगति ही रुक गयी, ऐसा कहना होगा | 


घसे और धर्मान्चर 


गाघी ने एक बहुत बड़े त्यान तक हमें लाकर छोड़ा है। उन्होंने सिखा 
विया कि सारे धर्मों को समान समझो । तो लोगों ने उसका अर्थ यह क्या 
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कि सब घम समान हैं, इसलिए कितती भी धर्म में जाओ, वह एक ही है 
मैंने क्या, यह तो स्थूल श्र्थ है | 

यह बात विधान-निमात्री परिषद्‌ में उठी थी। मूलभूत श्रधिकार्रों की 
चर्चा करते समय इरएक वो अपने-अपने धर्म के अनुसार चलने का मौलिक 
अधिकार दिया जा रहा था| तब एक ईसाई सजन खड़े हुए और कहने लगे 
कि “हरएक को अपने घ॒र्म का प्रचार करने का भी हक हो |” तो उनसे 
व्यक्तिगत रुप में मेने कहा कि “आपने यह कैसी बात कही ! सबसे अपमे 
घ॒म के पालन का उमान अधिकार हो, यहाँ तक तो बात दुरुस्त है, लेक्नि 
उसका प्रचार करनेवाली बात तो गलत है।” उन्होंने तो मेरी बात मान 
ली | लेकिन मेंगे हिन्दू मित्र खड़े शो गये श्रोर कहने लगे कि “वह तो आपने 
भयानक बात कर टी । आप तो ऐसी बात कर्ते हैं कि जिछते जो हिन्दू 
जबरदस्ती टुसलमान या इंसाई बनाये गये ६, उन्हे हिन्द-घर्म में वापस 
नहीं लाया जा सकेगा ।? तो मेने कह्य कि “यह बात तो गलत हुई | घर्म 
की वात में उख्या से क्या मतल्त ? ऐसा लगता है कि आप चुनाव की या 
प्रतिनिधित्व वी दृष्टि ले बात वर रहे हैं। यह तो धर्म की बात नहीं है। 
यहि सारे धर्म समान हैं, तो दूसरे घर्म में जाने की जरूरत ही क्या ! दसरे 
च्म में जाने के दो ही काग्ण हो सम्ते ह--लोम या मुमुत्ा। या तो में वह 
मानता हैँ कि दूसरा धमे म॒ुके मगवान्‌ थी श्रोर ले जाने के लिए श्रघिक 
श्रेष्ठ है वा फिर ऐसा लोम है कि इनिया में सुविधाएँ पाने के लिए दूसरा 
धर्म अधिक श्रेट है। सुविधाबाली वात तो घर्म भ्रधम दी बात नहीं है । 
इश्वर-मक्ति की, मुमुज्ञा वी बात है, तब तो सारे घर्म सम्तान नहीं 
रह जाते |? 

पुरी छी घटना 

तो मैंने गाधी से एक कदम आगे क्‍यों कहा ! जगन्नाथपुरी की 
घटना है। डेलाग में गाधी-सेवा सघ का सम्मेलन था, तव नारायण देसाई 
की माँ और कत्वूख्रा पुरी मैं दर्शन के लिए चली गयीं। उस समय उठ 


धर्म और विज्ञान ज्‌र्‌ 


चूढ़े ने चढ़ा क्रीध किया । ऐसा क्रोध मानो श्रासमान फट गया। वह बाप 
का क्रोध था | लेकिन बड़ी का क्रोध भी बरेण तुल्यः होता है--आशीवोद- 
रूप शेता है। 'विकारोषपि श्लाध्यों भुवनभयसंगन्यसद्विच. ४ जो सारी 
दुनिया के दोषों का निवारण करने के लिए आता है, उसका विकार भी 
शलाध्य हो जाता है। बड़े क्रोध से बापू ने पूछा कि “निस मदिर में हरि- 
जन नहीं जा सकते हैं, उसमें तुम क्यों गयी ! यह मेरे मन के विरुद्ध है, 
इसलिए, मुझे दुख नहीं दोता, लेक्नि यह केवल इमारे दी लिए. लज्जा 
का विषय नहीं है; यह तो मानवता का अपमान हुआ है, इसलिए में 
हुग्खी हूँ १ 

वह एक प्रधम हुआ | दूसरा प्रसग अमी आया, जब विनोवा ने कहा 
कि “यदि यह फ्रेंच बहन मन्दिर में नहीं जा सकती, तो में भो नहीं जा 
उकता ।” गाधी ने यहाँ तक कहा कि मिरों में हिन्दू मात्र को प्रवेश मिले, 
विनोत्रा अत यह कह रहे है कि उपासना का कोई तीर्थ या स्थल या क्षेत्र 
अब साम्प्रदाविक न रहने पाये। उपासना के सभी क्षेत्र मानव-मात्र के 
लिए, खुल जायें। 

पहले काँच से देखा, वह धर्म था। दूसरे से देखा, वह सम्प्रदाय है। 
सम्रदाय मे श्रव्ल-्दल होता है, 00 :श807 शि05शएंशश१07 
दोता है। धर्मान्तर होता है। धर्म में धर्मान्तर जैसी चीज हो ही नहीं सकती | 

मेरा स्पष्ट मत है कि यदि आप वस्तुतः लोक्सत्ता की खापना चाहते 
है, तो धर्मान्तर यदि अधामिक नहीं, तो--उसे गेरकानूनी तो करार 
दीजिये ही । 

यह धर्म-परिव्तंन सामाजिक विधान के प्रतिकूल है, ऐसा विचार 
लोक-शासन मे दाखिल करना होगा । यह ईश्वर के विधान के प्रतिकूल 
है, ऐसी भावना घनता में निर्माण करनी होगी । संविधान बनानेवारलों से 
हमारी यह प्रार्थना है कि उविघान में द्वी धर्मोन्‍्तर का निपेघ होना चाहिए, 
ताकि वह सर्वधर्म उममाव के अपने दिद्धान्त से अधिक सुछगत बन जाव। 


जड़ सर्वोदय-दशन 


घर्म-परिवर्तन गैरकानूत्ती वन जाना चाहिए, क्योंकि अगर सारे घममों को 
समान मानते हो, तो एक से दूसरे में जाने की जरूरत नहीं है। मुहम्मद को 
मानते हैं, तो घर चैठें या मस्जिद में जाकर उसके ढग से उपासना करें, 
कुरान पढ़ें | लेकिन लोग क्या कहते हैं ? कहते है, 'कुरान पढो, तो श्रस्त्र 
मे ही पढो !! शुबराती में पहना क्यों निषिद्ध माना जाय ! तो कहते हैं 
कि 'घर्म ग्रन्थ धर्म की मापा मैं ही होना चाहिए, ईश्वर की भाषा में होना 
चाहिए, ।? सत्कृत को गीवोण-वाणी, देवमाषा कहते थे। तो शानेश्वर ने 
पूछा कि सस्क्ृत भगवान्‌ की है, तो मराठी क्या चोरों की भाषा है ! “मराठी 
काय चोरें केली ?” भाषाएँ समी मगवान्‌ की होती हैं, तो कहते हैं, नहीं, 
कुरान तो अ्रत्री में होगा । अन्य साहब गुरुमुखी में रहेंगे | इस तरह ऋगद्ा 
सम्प्रदाय में से भापा मैं आया। कलि का प्रवेश हुआ | नल राजा के 
शरीर में पैर के अगूठे से कलि का प्रवेश हुआ था न ? प्रवेश हुआ, तो 
फिर सारा शरीर कलिमय हो गया। वैसा ही हाल इस साम्प्रदायिक भंगढ़े 
का है | 'कलि' शब्द का अर्थ ही है 'कलह'। घर्म में असहिषुषुता आ जाती 
है, तो कलह का प्रवेश हो जाता है, जिसका नत्तीजा 007एश७णा 
( घर्मान्तर ) में होता है ! 


विज्ञान और धर्म 


यह हुआ एक पहलू ! अब दूसरा पहलू भी ेख ले | आज एक 
तरफ विज्ञान है, दूसरी तरफ धर्म । विनान अन्तर्राष्ट्रीय है, धर्म साम्प्रदायिक | 
हों, विजान भी आजकल वहुत साम्प्रदायिक बनता था रहा है, लेकिन उपमें 
दोष विज्ञान का नहीं है, सत्ताधारियों का है। फिर भी विज्ञान का स्वरूप 
अन्तर्राष्ट्रीय ही रह्ा है। यह नहीं कि श्रमेरिका मै एक विज्ञान है और रूस 
में दूत | गेलीलियो ने कहा कि सूर्य पृथ्वी के चारों ओर नहीं घृमता, 
पृथ्वी घूमती है । तो लोगों ने उसे बहुत सताया। तब तग श्राकर उसमे 
क्ह्या कि “तुम कहते ही हो, तो में कह देता हूँ. कि पृथ्वी छर्य के चारों 


धर्म भौर विज्ञान ष्ज 
ओर नहीं घूमती | लेकिन मेरे कहने पर भी वह तो धूमती ही रहेंगी, 
उसको मे केसे रोकूँगा ? उसमे न मेरा कोई उपाय है, न आपका |” 
विज्ञन वत्धुनिष्ठ होता है, उसका वत्तु-त्यिति के साथ ही स्वंध रहता 
है। इसलिए विज्ञान का स्ठ. कोई ठोष नहीं होता । लेकिन सत्तावादियों 
और उम्त्तिधारियों ने वितान को अपना अनुचर चनाने की कोशिश की 
है । वह पूरी सफल नहीं हुई है। विज्ञान फिर मी सार्वमीम रहा है। लेक्नि 
धर्म सारे साम्प्रगविक बन गये है। अतब्र घर्म और विज्ञान का मुझ़बला 
हो रहा है। विनोद कहता है कि अग यह शुभ मुहूर्त आ गया है, जत्र कि 
अहिंसा का विनान से विवाह हो चाना चाहिए ओर इसका पौरोहिल 
भारत को करना है। मारत को विवाह का मत्र-पाठ करना है ओर विवाह 
के मगलाष्टक का उद्यारण करना है। कमी-कर्मा वे इस तरह कह देते है 
फ़ि आब अब वेदान्त और विनान एक हो जाने चाहिए। अध्यात्मविया 
आर भौतिक विय्ा, दोनों अब एक हो जायें | 


धार्मिक विज्ञान और वैज्ञानिक धर्म 


मनुष्य के हृदय श्रोर चुद्धि के बीच झगड़ा है। धर्म हृदय को एक 
तरफ खींच रहा है, विजान बुद्धि को दूसरी तरफ । आज इम देख रहे हैं कि 
मनुष्य का व्यक्तित्व विदीर्ण हो रहा है। ब्रिखर रहा है। ऐसा क्यों ! क्योकि 
भनुष्य की धर्माफाश्षा और विज्ञान का मेल नहीं है। इनके बीच खींचा- 
तानी हो रही है | इसमें मनुष्य वी हुदशा हो रही है। तो हमें आवश्यकता 
कस बात वी है 

आवश्यक्ता है धार्मिक विज्ञान औ्रौर वैजानिक धर्म वी । आब विज्ञान 
सार्वमौम है| तो जो वैजानिक घर्म होगा, वह मी सार्ईमौम होगा । सार्वमौम 
में मतलब्र वह नहीं कि वह ए7707४ एक सरीखा ही होगा। वैज्ञानिक 
धर्म के आविष्कार में स्थल, काल, व्यक्ति के भेदों के अनुसार अन्तर हो 
सकता है | 


६ सर्चोच्य दशन 


शुरूशुरू में राष्ट्रीय शालाएँ खुली | हमें आदेश दिया गया कि 
कॉलेजों से निकल आश्रो, तो हम निकल श्राये । वहाँ भी हमे वही सिखाया 
गया, जो श्रत्र तक हम सीखते थे और कहा गया ऊफ्ि यही 'राष्ट्रीय शिक्षण' 
है | किसीने पूछा कि यह “राष्ट्रीय शिक्षण क्या है ?” जो हमने कहा कि 
“यह तो गाघी जानें, हम क्या जाने ?? तो वह सवाल करता है कि “दूसरी 
पाठशाला में २+-२८-४ होते हैं, तो क्या आपकी राष्ट्रीय शाला में २-- 
२५-४३ | होता है १”? 

भला गणित ओर विजान मेँ 'राष्ट्रीय', 'अराष्ट्रीय' क्या हो सकता है ? 
गणित और विजान वो अतर्राष्ट्रीय होते हैं| लेकिन दम तो राष्ट्रीय 
शिक्षण” का काम लेकर बैठे थे न! तो फर्क क्या ९ तब, उसने हमें एक 
मजे की ब्रात बतायी ! पहले हम जो गणित सीखते थे, वह कितात्र श्रग्नेजी 
में रहती थी | उसमे ऐसा सवाल रहता था कि एक पैसे के २ अडे, तो चार 
पैसे के कितने ? श्रय गणित तो ठीक है, पर यह क्या बात ? अडे से हमें 
क्या मतत्त्र ! हम क्या खाने के लिए. अडे ही खरीदते हैं ! तो राष्ट्रीय 
शिक्षण के गणित में ऐसा द्विसावर होगा कि एफ पैसे के टो आम, तो चार 
पैसे के कितने ? श्रव आम कहते हैं, तो एकदम हमारे सामने श्राम की 
श्राकृति खड़ी हो जाती है. श्रीर जीम में भी पानी था जाता है। तो इसका 
हमारे जीवन के साथ अनुबंध है। शिक्षण हमारे विशिष्ट तस्कारों के अनु- 
रूप, धामिक सस्कारों के श्रनुरुप होना चाहिए) गणित श्रोर विज्ञान 
सार्वभौम हें, लेकिन उनका विनियोग अलग-अलग ढय से हो सकता है| 
सम्प्रदाय उकुचित होते हैं, लेकिन वर्म अपने में सावमोम है । जो वेशामिक 
बर्म होगा, वह गणित और पद्ार्य-चिजान से कहीं अधिक व्यापक होगा। 
धर्म भगवान:सा व्यापक होना चाहिए । णो व्यापक है, वही 'धर्म' है, जो 
अव्यापक है, वह अधम' है। 

प्यो चै भूमा तत्‌ सुख [! 

अब इसके विनान के साथ कैसे मिल्रायें ! विज्ञान और धर्म--इनके णो 


धर्म प्रौर विज्ञान णजुछ 


पिरोध हैं, उनका निराकरण करना है, क्योंकि इम देख चुके है कि विगेध 
का निराकरण ही समन्वय कै; यही ऊाति का उद्देश्य है। 
प्रभुत्व या तादात्य ९ 

एक दा बापू ने क्या, "मेरे अगर बस वी बात होती, तो मैं मकक्‍्सी 
मे भी नहीं मास्ता । * 

मेने का, “बाएं, आपकी यात ठौऊ होगी, लेरिन मेरे मन में वह 
प्रभ्म उठता है फि मगयान्‌ ने सब्मल, मच्छुड वगैरह पैदा ही क्यों 
क्ये !” तो जयाय मिला, "श्री तो मेरे लिए. इतना ही काफ़ी होगा कि 
तुम मनुष्य वो न मारो । लेतिन सोचो तो फ्रिक्दी कल खब्मल और 
मच्छुड़ों की समा हो और उनरी सभा में यह विचार आये कि हमारी 
ममझ भे नहीं झ्राता कि इस ठाठा धर्माघिरारी को मगवान्‌ ने क्यों बनाया 
है ? बट इमारे उसी काम वा नहीं। तो शायद दूतरा करेगा कि दाढा का 
शरीर भगगान्‌ ने इसलिए पैदा किया है कि इम उसझा खून पी उहें। 
मगनान्‌ दी हर बात में योजना हुआ ही करती है ।” 

मनुप्य की यद जो मनोदृत्ति है कि मगयान्‌ ने मुझे छुव देने के लिए 
ही यृष्धि का मिर्माग किया है, उसमा विश्त्त रत्ताबाद से हुआ है। प्रेम ठे 
तागत्वयाद का विकास हुआ ह६। सुप्दि ते हमारा सम्बन्ध तादात्य वा 
रे या अभुत का, तिगान और अध्याम दी पद समता है। विनान ओर 
बर्म का यह मूल विवाद है। क्या सध्रि श्मारी दाठी है! बह भगवान्‌ की 
उगिनी, मारी माता होगी, बिसके साथ दमार ताढाल्य होगा। एक 
तरफ काव्य का दृष्टिकोण टै, दूसरों तरफ़ बैजानिक का। एक कवि होता 
३, एक चैंनानिक । क्ि वेजानिक नहीं है और जो वैनानिक है, वह कवि 
नहीं है। कवि कद्ता कै “उ्य सारे बगँ की ऑ हैं। “सूर्य चया सर्व- 
लोक्स्प अक्ठु ।” विमान ने कहा, “चन्तु कट के यह तो प्रमाश का गोला 
2....यह भी पता है कि प्रसाश वो यर्दों आने में कितनी देर लगती है 
तुस्दे किसी बात वा भान नहीं हे ।” 


ष्द स्वोदय-दर्शन 


लेक्नि उसार का जितना व्यपद्वार चलता है, उसमे स्नेह और आकाज्ा 
का स्थान है । पहले स्नेह का उस्वार श्राता है, बाद में विशान आता है। 

अज्चा पैंठा होता है और उसे माँ की गोद में देते है। माँ बच्चे को 
स्तन से लगा लेती है। तो वैज्ञानिक क्या यह कहता है कि अरे जरा ठहर, 
पहले इसे ॥000 2४७४४00ष्मा) सारा प्राह्मर शाल सममायें ! बाद 
में लन से लगाना नहीं, तो इसका दूध अवशानिक बन जायगा। एक वा 
नाम पिशाध्रागाशाक ( भायना ) रपा है और दूसरे वो प्रतमक्ष प्रमाण- 
वादी--प्रयोगवादी कहा है। जो दिद्धान्त प्रत्यक्ष प्रयोग से सिद्ध नहीं होते, 
उनसे वे नहीं चलते । 

विज्ञान श्र धर्म का बद निरन्‍्तर विरोध चलता है। सवाल यह है 
वि क्‍या इन दोनों वो मिलाया जा सकता हे * क्या कवि श्रौर चैशानिक 
निकट आा सक्‍्ते हू १ विज्ञान जयाय देता है कि श्रय ऐसा संयोग हो सकता 
है। काव्यविहीन विज्ञान दुनिया वो श्मशान कर देगा और विन्ञानहीन 
कच्य सूप्त ते भी और वल्त-पराइमुस़ बन जायगा। श्रय इसे कोई 
50777707# नहीं कद्वता । 


सृष्टि से तादात्म्य 


किसी झादमी ने ऐसा सवाल ओ्रोरगजेय के जमाने में उठाया या। 
इनलेंड में भी ऑलिवर प्रोमबेल के जमाने में भी ऐसा प्रश्न उठा था। 
ओरगलेब इतना क्ला-विरोधी था कि कुछु लोगों ने एक दिन एक शव 
थात्रा निकाली । श्रोरगजेत ने पूछा, "क्ति ले जा रहे हो १” लोगों ने 
क्द्य कि “यह तो ठगौत का जनाजा है | अप श्रापकी हुकूमत में इसके लिए 
कोई जगह ही नहीं रह गयी, इसलिए इसे दफ्नाने जा रहे हैं ।” तो औरग- 
जेब ने कह, "हाँ, ठीक है | इसे इतना गहरा गाढ़ो कि फिर से बाहर ही न 
निकल सके । ” ऑलिवर क्रोमवेल के '्युस्टिन! जमाने में मी धंगौत 
हृत्य आदि पर पातन्दी लगी थी । तब एक कलाकार ने कहा, “अन्छा के 
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मत गाने दो, चित्र मत खींचने दो, पर यह आकाश, यह चन्द्रमा, ये फूल, ये 
नदियाँ, ये क्लकल करते हुए. भरने और जल प्रषात, क्या इन सबको 
देखने से तुम हमें रोक सकते हो * तो भरने का मधुर कल्तख और 
हवा की घीमी-घीमी मीठी आवाज तुम जय तक नहीं रोक सकते, तब तक 
पुम इस दुनिया से कला को निर्वासित नहीं कर सकते ।” 

मनुष्य का सृष्टि से तादात्य अवैज्ञानिक नहीं हैं। सब्दि-नियमों का 
णो शोध लेबोरेंटरी के बाहर है; वह विशान से बाहर हैं, ऐसा जो कहते हैं, 
वे सबसे बढ़े अवैज्ञनिक हैं| आ्राजकल लोग ऐसा मानने लग गये हैं. कि 
लेबेरेयरी में जो होता है, वदी शोध है। प्रश्न है कि शोध किसका ! 
जो लेबोरेयरी के अदर है, उसका शोध करना है या जो बाहर हैं, उसका ? 
सृष्टि से तादात्म्य होना, यह अ्रत्यन्त वैज्ञानिक हैं। कल्ाओं को वैज्ञानिक 
सत्यों तै मिलाने की चेश्ट करनी होगी। घर्म मे जितनी वस्त॒निष्ठा, सत्व- 
निष्ठा और च्यापकता आयेगी, उतना-उतना घ॒र्म सार्वमौम बनता लायगा । 

मै साहित्य से दो उदाहरण दूँगा। 

हिमालय मे एक घृद देखा, तो कालिदास उसका वर्णन करता है $--- 
देवटाद ! देवदार ! कीम-सा देवदारु ? तो कहता है, “ुन्नीकृतोध्सो 
वृषभध्वजेन” । सगवान्‌ शकर ने जिसे अपना पुत्र मान लिया और उसे 
वूध पिलाती थीं साक्षात्‌ भगवती पार्वती | इसमें सृष्टि से जो तादात्य, 
कोमल भावना है, उसे यदि आप अनैज्ञानिक कह देंगे, तो इससे अधिक 
अवैज्ञानिक क्या होगा ! 

दूसरा उदाहरुण लीजिये । शक्लुन्तला श्वशुर्धद को जाने लगी, तत्र 
उससे क्ण्व ऋषि पूछते हैं, “तू जा रही है, इन पोधों से विदा ली !” “कौन- 
से पौधे ”” तो कण्व वर्णन करते हैं, “अलकार से इतना प्रेम होते हुए भी 
इन पौधों का एक पत्ता भी नहीं तोड़ा, जिन्हें पानी पिलाये बिना स्वय 
पानी सी नहीं पीया--पातु न व्यवस्थति जलस ४” छुम्द्रारा एक पत्ता भी 
इसने श्ज्धार के लिए नहीं तोड़ा, वह शकुन्तला आन जारी है, तो 


दृू० सर्वोद्य-ठर्शन 


विदा लो |” सृष्टि के साथ यह तादात्म्य की भावना जो मनुष्य में होती 
है; वह अत्यन्त मगलकारी है, सात्कृतिक है। जीवन का विकास इसी 
माचना में से होता है | विभान को इतका आदर करना चाहिए । विज्ञान 
प्रभुत्ववादी न हो, बल्कि मनुष्य का सष्टि से तादात्म्य बढ़े, यह होना 
चाहिए | वेश्ञानिक लेबोरेटरी से बाहर निकलकर सीधे सृष्टि के पास न गये 
और तत्त्य रहे। हम भी ऐसे केयल तदत्य न रहें । अगर वबेसे सृष्टि के 
उुपवादी ताल से हमारा कदम नहीं मिलेगा, तो विगान का उपयोग सक्षर 
के लिए होगा ) 


ओद्योगिक और यात्रिक क्राति 


सत्ताधारियों ने कद्दा, /छश० शोध कराए प्राणपा॥ ॥रणंपा० 
0५ ॥0७॥00 08% ” “हमर वैज्ञानिक यत्रीकरण से मनुष्य का त्वमाव- 
परिवर्तन कर ढेंगे ।” बाजारवालें ने, जिनके पास पैसा है; कहा, "हम 
विनञान का उपयोग मोक्ष के लिए. कभी नहीं करेंगे, मुनाफे के लिए ही 
करेंगे । हम जग्र तक बाजार मे बैठे हैं, तो धर्म का भी उपयोग मुनाफ़े के 
लिए करेंगे--/५४७ ॥790 820" 800700 $0 ./0 ” इसका परि- 
णाम बताया जा चुका है| 

एक दूसरी बात भी फर लूँ । हमने श्रीद्रोगिक क्रान्ति और यात्त्रिक 
क्राति को एक मान लिया है | यह भारी गलती है। दोनों एक चीज नहीं 
है। पूँलीवाद ने यत्र विज्ञान से लाभ उठा लिया, लेक्नि यान्रिकक्राति और 
(00रक0०कं या विताएंगवश ते0एण।॥॥०7 श्रौयोगिक कान्ति 
बिल्कुल अलग चीज है | दुनिया मे लोहा, कोयला, पेट्रोल का ग्राविष्कार 
नहीं होता, 8607 7205७ ( ब्राष्पशक्ति ) का श्राविष्वार नहीं होता, 
तो भी हुनिया में श्रोयोगिक क्रान्ति, व्यापार का थुग श्रोर पूँलीवाद श्राता 
ही | हाँ, बिना यन्त्र के वह तेल से नहीं आता, लेकिन आता ही नहीं, 
यह मानना गलत है| तक्कान्ति जैसे सवारी पर बैठकर आती है--कमी 


धर्म भर विज्ञान ६१ 


गधे पर, कभी घोड़े पर या कभी चैल पर, इसी तरह पूँलीवाट यन्त्र पर 
बैठकर आया | यन्त्र के करण पूँजीवाद की गति और आकार बदल 
गया। लेकिन यन्त्र अलग आया और पूँजीवादी श्रलग आया। बाद में 
उन दोनों का सम्बन्ध हो गया । अब हमें लगता है कि दोनों का सम्बन्ध 
अविभाज्य है | 


यन्त्र और विज्ञान 


समानवादियों के विचार में, माक्स और कम्युनिस्टों मैं एक सचाई है 
कि उन्होंने इन दोनों को मिलया नहीं है। पूँजीवाद ने यन्त्र का उपयोग 
किया । यन्त्र की प्रतिष्ठा समाज में पूँजीवाद के कारण नहीं है, वल्कि इसलिए, 
है कि उसने मनुष्य को केवल परिश्रम से, गधा-मजूरी से बचाने का आ्राश्वा 
सन दिया | यन्त्र से पहले ऋुछ आआरदमियों को केवल गधा मजूरी, छिप 
मबदूरी करनी पड़ती थी। उनके मस्तिष्क का बिल्कुल उपयोग नहीं या। 
पर एक बात की सावधानी रखी जाती थी । उनका दिमाग निल्कुल ही काम 
न करे । उनके लिए शिक्षण का अमाव ही था | दिल ओर दिमाग श्रलग- 
अलग हो गये ये। कुछ गुलाम कहलाते थे, कुछ मालिक। पशु और 
गुलाम के दिमाग न रहे, लेक्नि शरीर में श्रम-शक्ति रहे | आनकल उनका 
उपयोग शरीर-शक्ति के लिए ही माना गया; बुद्धि के लिए नहीं। इन 
लोगों के सामने यन्त्र के रूप मे यह श्राशवासन आया कि अ्रतर गुलामों की 
जरूरत नहीं रहेगी | यह आश्वासन ही यन्त्र की लोकप्रियता और प्रतिष्ठा 
का कारण हुआ। मनुष्य को यन्त्र द्वारा क/-निवारण का यह जो श्राश्वा 
सन था, उसने यन्त्र-विरोध को श्रवैज्ञानिक करार दिया। तो यन्त्र के श्राने 
पर भी गघा-मजूरी क्यों नहीं गयी ? इसलिए कि यन्त्र ने जो फुरसत पैदा 
की, उस पर कुछ लोगों ने एकाधिकार जमा लिया | कुछ लोग )(०॥0- 
00०॥७ 0 ]0ष5076 फुरसतखोर हो गये । इन लोगों के कारण यन्त्र की 
प्रतिष्ठा नहीं है। यन्त्र ने मनुष्य को निर्दुद्ध ओर कलाहीन परिश्रम से 


६० सर्वोव्य-दर्शन 


बचाने दा आशज्वाउन ठिया, फिर भी वह नहीं चच्रा सझ्। इसका गब््य 
अगए यही है कि सम्पत्तिवानों ओर सत्ताघारियों ने उसका डुरुपयोग किया । 


चउपकरणवाद 


वो मेने थो बातें कहीं | एक तो यह कि श्रीय्ोगिक क्रान्ति को यान्त्रिक 
कान्ति से मम मिलाइबे और दूसगी बात यह कि वन्‍्त्र झो विनान से मत 
ममलाइये | 

कोई मुझसे पूछता है, “आप मोटर मे नहीं बैंठते १? में का हूँ, 
5ध्वहीं मार, मैंने तो घोड़ा रखा है।” तो वह कहता है कि “वह क्या * 
इस विज्ञान के सुग में आप वह कैसी अचैजानिक वात कर रहें!” तो 
क्या घोड़ा अवेनानिऊ है! थोड़ा मनुष्य ने नहीं चनावा, इसलिए वह 
अवैनानिक हो गया ! श्राख अवैनानिक है और चम्मे मे वेशानिक्ता आा 
गयो है ! तो कृपा जरके यन्त्र को विज्ञान न उमरू ले | ऐसा सममेंगे, तब तो 
बट आज़ेप भी हो सकेगा कि प्रद्नति भगवान्‌ वी बनायी हुई कै; इसलिए 
अवेनानिक है ओर मनुष्य मी मगवान्‌ बम बनावा हुआ है, इसलिए महुप्य 
भी अवैानिक है। तो फिर वेनानिक मनुप्य बनाने की बात चलती है। 
सत्र मी बनानेवाले घने हुए मनुप्य से बड़े दी रहेंगे। इस तरह अब तुम 
चेजानिक मनुष्य के मगवान्‌ बन जाओगे, तब तुम्हारे सामने यह सवाल 
पैड हो जावगा कि अत्र इस जीवन ज्ञा क्या करें | तो यह जो भ्रम फैला 
है कि विनान ओर यन्त्र एक है, वह गलत है। यन्त्र विज्ञान से बना है, 
इसलिए, विनान अधिक व्यापक चसु दै। वन्त्र उपकस्य है। इसलिए 
लोग चत्र ऋछते हे कि 70०7700087 (बन्त्रीकस्ण ) से मतुष्य के 
स्वमाव को और मनुष्य वो हर चीज को दइलेंगे, तो वह कहाँ तक ठही वा 
गचत है, वह इमने देख लिया । यदि मनुष्य यह कहता है कि उसने हर 
चीज को यंत्र मान लिया, तो समाज वत्ननिष्ठ हों छायगा ओर वचत्रदेवता 
चन चायया। अर्थात्‌ मनुष्य उपकरणवादी घन जावगा। वैसे तभी 
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कल्लाकार ओर कारीगर यत्र-यूजऊ अपने उपकरणों की पूजा करनेवाले होते 
ही हैं | लेकिन यह जो मैंने उपकरणवाद कहा, उसमें ओर इसमे फर्क ह। 

दशहरे के दिन धोड़े वी पूजा करते हैं। मोदर की भी पूजा करते 
है। बढई, लोहार सब अपने-अपने ओजारों की पूजा करते है। लेकिन 
लित मात्रा भें यात्रिक यत्रनिष्ठ होते हैं, उस मात्रा में कारीयर कभी 
उपकरुणनिष्ठ नहीं होते । नारायण मुझतते कहता है कि प्रार्थना सुबह ४॥ 
बने होगी। तो मैं कहता हैँ. कि ये प्रयोध भाई मुझे जगा देंगे। लेकिन 
प्रमोध माई की आँख ठीक समय पर खुल जायगो ! यत्र चूकता नहीं, 
मनुष्य चूक्ता है| प्रभोध माई प्रमाद कर सकते हैं, लेकिन घड़ी तो ठीक 
सम्रय पर बनेगी हो। तो आखिर मनुष्य यत्र पर ज्यादा भरोसा रखता है । 
यत्र कमी प्रमादशील नहीं बन सकता | यत्र मनुष्य की लगह कैसे घीरे- 
धीरे लेता है, यह इससे टेसने को मिलता है। यत्रीकरण के साथ समान 
यन्ननिष्ठ हो जाता है । यत्र पर इतना भरोसा न हो कि वह मनुष्य की जगह 
ले ले। यत्र में इतना विश्वास न हों कि मनुष्य के ऊपर भरोत्रा ही 
न रहे | श्राथिक तयोजन में यथ्र हों, यह अलग बात है, लेकिन मनुष्य जी 
जगह यत्र ही न श्रा जाय, इसकी सावघानी रखनी चाहिए | 


यत्र और मानवीय मूल्य 


यही बात धार्मिक ओर सामानिक मूल्यों के बारे में भी हमने कही थी। 
हमारा परम मूल्य मनुष्य है। मानवीय मूल्यों की जगह यंत्र कमी ले नहीं 
रुक्ता । में श्रापको यह बता सकता हूँ कि दुनियाभर के सत्र क्रातिवादियों 
के सामने यह समत्या हैं। रुस के विचारकों ने यही कहा हैं कि 
9 जाकाका ०" फिएडडा9 ॥8 एप्रोप्राह रूस की समत्या 
श्रार्थिक या ओयोगिक नहीं है, बल्कि सास्क्ृतिक है । मनुष्य को यत्र-निष्ठा 
से मानव-निष्ठा की तरफ कैसे मोढ़ा जाय, यही सवाल है | क्राति की प्रक्रिया 
में हमें इसकी सावधानी रफनी चाहिए। थागे चलकर यह सवाल उठे, 


१४ सर्वोदिय-दशन 


इसके वनित्वत इस यह कहना चाहते हैं कि क्राति की हमारी प्रत्निया ही 
मानबनिष्ठ हो । आगे चलकर हमारे सामने वे ही सवाल न खड़े हो, इसलिए. 
आज तक के क्रातिकारियों के प्रयत्नों से क्या नतीजा आया । हम लोग कहाँ 
तक आये हुए हैं, यह देख लेना चाहिए । 

यन्न के साथ मानव-जीवन में 50070॥709800॥ शाया | यन्ी- 
करण ने मनुष्य का समीकरण किया | यत्र के साथ सब्रवों समान बनाने की 
प्रक्रिग शुरू हो जाती है, क्योंकि यत्र एक ही छाप की चीज बना सकता 
है। एक ही यत्र अलग-अलग तरह की चीजें तो नहीं बनायेगा। अच्छा 
हुआ कि भगवान्‌ के पास मनुष्य बनाने का यत्र नहीं था, नहीं तो सम 
मनुष्य एकदम एकसे ही होते । हम सब (्टेडर्ड! माल बनते। जैसे 
आजकल यत्रयुग मे हो रहा न, एक-सी टोपियाँ, वाया के जूते सब एक-से 
बनने लगे हैं। ऐसा कोई साँचा भगवान्‌ के पास नहीं रह्य होगा | इसलिए 
भगवान्‌ को अवैज्ञनिक माना जाता है। इसीलिए विज्ञान के क्षेत्र मे 
वेचारे भगवान्‌ को स्थान नहीं | यत्नीकरण के साथ ज8087077#707 
समीकरण आता है । मनुष्य का वाह्य रूप जहाँ तक हो उके, समान बनाने 
की श्रोर प्रद्नत्ति होती है। ऐसी जड़ समानता के लाम भी हैं श्रौर दोष भी 
हैं। यत्रीकरण की क्या मयौदा है, यत्रीकरण इससे आगे क्यों नहीं जाना 
चाहिए, यहाँ तक कैसे आया और किस मादा से आगे उसे उक्‍ना 
प्वाहिए, इसका विचार हमें करना होगा। क्यों करना होगा ! क्योंकि 
हमारी प्रतिज्ञा है कि हमे श्रव “वामिक विनान” श्रौर “अ्रवैज्ञानिक 
धर्म” की स्थापना करनी है। दोनों को अ्रव सार्वमौम बनाना होगा 
आर उसका मंदिर सारे विश्व को बनाना होगा। उपासना में विवि- 
थता भले ही हो, लेकिन आज जैसा विरोध है, जैसी विषमता है, यह 
नहीं चलेगा | 

सम्मीकरण और विशिष्टीकरण 


विज्ञान के साथ हमारे जीवन मैं सबसे बढ़ा जो अतर श्रा जाता है। 


धर्म भौर विज्ञान द््ण 


उसके दो लक्षण है--एक तो है 3870900506070 सप्तीकरण और 
दूसरा है 508022४॥0) विशिष्टीकरण। विज्ञान के पहले मनुष्य के 
सच ओऔजार ४070 008 चहुघधी ये, जैसे कि हसिया | उठते फसल 
काये जा सकती है श्रोर कमड़ा हो जाय, तो गर्दन भी काटी जा सकती है। 
हाँ, तलवार में ऐसा नहीं है, वह सिपी गन काटने का ओजार है। विनान 
के आने से औजार मे विशिष्टीक्र्ण हो गया। यत्र बन गये। एक यंत्र 
एक साथ एक ही काम करता है। यह जो 7€आए० ०४ यन्नोक्स्ण के 
ताथ विशिष्टीक्रण ओर समीकरण आये हैं, उनका विचार हमने अपनी 
सामाजिक दृष्टि से क्या । 
आ्रान के जमाने मे अगर मनुप्य को मनुप्य से मिल्ञाना है, तो भेढ- 
निराकरण ही क्राति का कार्य होना चाहिए। हमारा उद्देश्य मेद का निरा- 
करण और अ्रमेद की स्थापना है। इसलिए हमारी क्राति की प्रक्रिया में 
संघर्ष नहीं, सख्य होना चाहिए.) सख्य से ही अद्वैत दी स्थापना करने के 
लिए समन्वय के, विरोधों के निशकरण की आवश्यक्ता है । 


चार प्रश्न! पुनजेन्म, प्रेरणा, वर्ण और आश्रम : 9; 


हर सिद्धान्त का, हर तत्व का विचार मै सामाजिक मूल्य के नाते 
करता हूँ ओर समाज परिवर्तन में हम जो क्रान्ति उपम्थित करना चाहते हें, 
उस क्रान्ति में उसका कितना उपयोग है, इतना ही विचार में करता हैं । 
इससे बाहर विचार शान मेरी मर्यादा में नहीं ग्राता | 

“पहले समान हुआ या पहले व्यक्ति हुआ ? पहले राज्य हुआ या 
पहले नागरिक हुआ १ पहले मी हुईं या पहले पुरुष हुआ १” ये सब्र 
चृत्ष-नीज् प्रश्न कहलाते हैं | इन प्रश्नी को हमे परिठतों के लिए छोड़ 
देना चाहिए | 


१, पुनजन्म और पुरुपार्थवाद 


पुनजन्म का मैंने एक तथ्य याने #8७ के नाते कभी विचार नहीं 
किया । पुनर्जन्म एक उपपत्ति है। वह सत्य है या नहीं, इसका अनुमान 
फिया जा सकता है | मैं इस विषय में शात््र में से ऊुछ दृष्टन्त मी दूँगा | 

राज्यशात्र मे रूसो का नाम आता है | रूसो ने 5008] 00०7/छाछ 
का सिद्धान्त रखा है। 50090 007780 के सिद्धान्त का मतलय यह 
है कि नागरिकों के बीच और राजा के बीच एक इक्रारनामा हुआ और 
उस इक्रार के मुताबिक आगे समाज चलने लगा। राष्यशाज्ञ की पुस्तर्वों 
मैं कई अध्याय इस विपय पर लिखे गये हैं. कि क्या वह एक ऐतिहासिक 
घटना है। क्या किसी दिन राजा और प्रजा के बीच ऐसा इकरारनामा हुआ 
था १ सारे राज्यशाल्नी इस नतीजे पर पहुँचे कि यह ऐतिहासिक घटना नहीं 
है। यह एक उपपत्ति हैं। समान के व्यवहार को सममाने के लिए एक 


चार प्रश्न पुनजन्स, प्रेरणा, वर्ण और आश्रम दर७ 


सिद्धान्त है। हम नहीं जानते कि 59000 (09॥॥73७ ( सामाजिक इकरार ) 
कप्ती हुआ था या नहीं, लेकिन यह तो मानना ही होगा कि यह आज की 
हमारी समान-व्यवत्या में छिपा हुआ है । 

पुनर्ज॑न्म की कल्पना में तत्व को वात सिर्फ इतनी ही है कि मनुष्य अपने 
श्रच्छे-चुरे कामो के लिए जिम्मेबार है। जिसे हम देव कहते हैं, बह भी 
मानव-नि्मित होता है, कर्म-जन्य होता हैं । मेरे लिए पुनब॑न्म सिद्धान्त का 
इतना ही महत्व है। अपने अच्छे और बुरे कार्मों के लिए मनुष्य 
स्वथ जिम्मेबार है। यह मनुष्य का क्ठृत्व कहलाता है | पुरुपार्थ 
और टैवाधीनता के सम्मन्ध में पुराने शाह्लों मे अत्यधिक चर्चा है। हमे उसमें 
से समाज फरे अपने व्यपद्वरों के काम की जो चीज है, उसे ही उठा लेना 
है। घट चीज यह है कि हम मनुष्य को, नागरिक वो जिम्मेवार मानते है । 
उसे उसके अच्छे कार्मों के लिए भी दम जिम्मेवार मानते हैं ओर बुरे 
फार्मो के लिए भी | इसे में मनुष्य की 'मनुष्यता' कहता हूँ । 

पशु, देवता में और मनुष्य में यह भेद है। टेवयोनि भोगयोनि है 
और पशुयोनि भी भोगयोनि है। ठेव अपने कर्मो के लिए जिम्मेवार 
नहीं द्वोते | वे तो पुए्य का उपमोग करने के लिए जाते हैं। पुण्य क्षीण 
होता है, तो फिर कर्म करने के लिए वहाँ मृत्युलोक में ही आते हैं। हमारा 
मानव-देह कर्म-अधान है । यह कर्मयोनि कहलाती है। अन्य ठेव श्रौर पशु- 
योनियाँ हैं । पशु भी अपने कार्मो के लिए, * जिम्मेबार नहीं होता है। आप- 
की गाय अगर मेरा स्लेत चर जाय; तो सजा आपको होती है, गाय को 
नहीं । वह अपने अच्छे बुरे. कर्मों के लिए, जिमोबार नहीं दै। देव भी 
अपने अच्छे-जुरे कार्मो के लिए किम्मेव्ार नहीं हैं। पर मनुष्य अपने 
अच्छे-बुरे कार्मो के लिए जिम्मेवार है | 

फिर ब्रिपमता क्यों है ? तय यह कहा जाता है कि मनुष्य की सारी 
परिस्थिति उसके कर्मों का परिणाम है | इसीलिए पिछुले जन्म के कर्म इस 
जन्म की परिस्थिति के लिए. बिम्मेबार हैं। ऐसी एक उपपत्ति उसमे से 


ध्द सर्वोद्य-दशन 


निकाल ली, बिससे ग्राप यह जन्म, अगला जन्म और पिछला जन्म, इतना 
निकाल दीनिये, सिफ इतना ही सिद्धान्त ग्रहण कीजिये कि हर मनुप्य 
अपने अ्रच्छे-चुरे कर्मों के लिए निम्मेवार है श्रीर यही मनुष्य योनि की 
विशेषता है । 


क्रान्ति और पुनजेन्म 


अब इसका क्राति के साथ क्‍या अनुश्नन्ध है ? जिस क्राति को हम 
उपस्थित करना चाहते हैं, उसके साथ इस विचार का क्या अ्रनुबन्ध है ! 
एक भाई ने सवाल किया था कि “ठुम माक्संवाद की बात करते हो, तुम 
इस विपय में क्या यह नहीं मानते कि ग्राज की परिस्थिति, आज की हमारी 
विपमता मनुष्य की आर्थिक परिस्थिति का, श्र्थ-रचना का परिणाम है ?” 
मैं मानता हूँ । परिणाम श्रर्थ रचना का है, मनुष्यों की अर्थ-र्चना का है, 
लेकिन सिर्फ परिस्थिति का परिणाम नहीं है। इसमें मनुष्यों का अपना 
कर्दल भी कुछ है। इतनी वात उसमें और णोड़ ऐेना चाहता हैँ । यह 
केवल ऐतिहासिक नियति नहीं है। ऐतिहासिक नियति में मनुष्य के पुरुपार् 
का भी कुछ हिस्सा रता है । सवाल यह है कि क्‍या केवल ऐतिहासिक 
नियति वाद है ? याने सप्तान की प्रगति होती है, समाज में परिवर्तन होता 
है, वह प्राकृतिक नियमों के अनुकृल होता है। जैसे खेती है। युधिष्ठिर 
से पूछा था कि “तेरी खेती क्या“सिर्फ बारिश पर निर्भर है ! जब बारिश 
आयेगी तय खेती होगी, जब्र बारिश का मौसम होगा, तभी खेती होगी ९” 
इसका मतलब यह था कि वारिश पड़ना या न पड़ना किसान के हाथ की 
बात न थी। बारिश जब होगी तत्र उसकी खेती हो धकेगी, जय वारिश 
नहीं होगी तब खेती नहीं हो सकेगी | प्राकृतिक नियमों का, एक विशिष्ट 
परिस्थिति मैं रंयोग होगा, तय तो हमारी क्राति हो सकेगी । उन प्राकृतिक 
नियमों का सयोग नहीं होगा; तो ऐतिहासिक घटना मी नहीं घट सकेगी । 
क्या हम इतना ही मानें या इससे भ्रधिक कुछ मानें ? 


चार गश्नपुनजन्म, प्रेरणा, च्ण और आश्रम ६६ 


यह सवाल तिऊ आपके -मेरे उामने नहीं है। माक््से और एगल्त 
सामने भी यह उबाल आया। उन्होंने लिखा कि जित तरह से प्रकृति के 
नियम होते है, उसी तरह से मानवीय प्रदृति के नियम हैं, और प्रहृति मे 
हम जो रिद्धान्त पाते है, जिस तरह की रचना पाते दे, उसी तरह से मान- 
वीव रुमाव का मी विज्ञठ होता है, उसमे परिवर्तन होता है | 

उबाल यह उठता हे कि तो फिर मनुए्प के करने के लिए इुछ रह 
जाता है जरा नहीं ? जिसे आप फि८एणेएाणाधए् 77 क्रातिक्ञा 
पत्न कहते है, उसकी कोइ भूमिका है था नहीं? यह सवाल उसमे 
से निषन्न हुआ। माक््स, एडत्स को ऋना पढ़ा, “क्रतिकारी पक्ष 
ब्ह है, जो इस उप्रोग को, प्राहृतिक नियमों के सबोग को, देख उक्त्ता 
है और ऐतिहासिक आवश्यस्ता से ज्ञाप्श उठा नक्ता है।? यहाँ पर पुरुष 
का कर्तुल्न आ जाता है। मनुष्य का क्तृत् आ जाता है। 

मेने इसे पुनर्जन्म के साथ कैसे छोड़ा ? पुनबन्भशदी पहले क्टज 
था, “नैती नियरति होगी, वेसा कम इमसे होगा। मगदान्‌ जिस तर ते 
हमसे क्ययेगा, उस तग्ह से हम कर लेगे |” तो फिर उबाल यह द्वोता है 
कि 'क्रानेशला भी भगवान्‌, क्रनेत्राला मी भगवान्‌, तो छुरे कार्मो 
की सजा भी भगवान्‌ को ही मिलनो चाहिए ।” कुछ ईसाई ईमानदार 
निज्ले, तो उन्होंने क्या कि “हाँ, हमारी जा तो इंसा ने मुगत ली, अब 
हमकी धुगतने की आवश्यस्ता नहीं रद गयी है।! तप विवेद्ञी मनुष्य मे 
कहा कि “यह तो मेंरे इमान के खिलार है। मेरी पतिप्ठा के खिज्ञाऊ हे । 
में बुय कम कलें ओर ठछकी चजा कोई दूसय भुगते, यह अत मेरी 
इक्चन के लिए, मेरी प्रतिश् के लिए मुझे प्रतिकूल मालूम होती हैं। 
मैं श्रपने लिए किसी दूमरें को सभा नहीं भुगतने दूँगा । ” यह थो क्म- 
विपाक का, पुनजन्म का विद्धाल है, यह सिद्धान्त मनुग्य को सप्प- 
वाब्यि में ठे ओर नियतिवाव्यों में से उठा ठेता है। पुर को वह 
पुरुषार्थ की ओर प्रेरित करता हैं। इसलिए टम जिस क्रान्ति का विचार 


/ २॥ 
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कर रहे हैं ओर जिन सामाजिक मल्यों का विचार कर रहे हैं, उन सामाजिक 
मल्यों की खापना मेँ पुरुषार्थ के लिए भ्रवसर है। पिछुले समाज के पाप, 
इस समाज को भुगतने पढ़ते हैं। सामुदायिक पापापाप का मतलब है 
दुष्कर्म, इससे अधिक कुछ न सममिये । पूँजीवादी समान मैं बितने दोप 
हैं, उन दोषों के परिणाम हम सबको भुगतने पढ़ते हैं। इसमें व्यक्तिगत 
किसीका दोष और व्यक्तिगत किठीका पाप नहीं है। जो गरीब है, उसने 
पिछले जन्म मैं पाप किया होगा; यह पुनज॑न्मवादी कहेगा। पर मैं सामानिक 
सिद्धान्त का निरूपण श्रपके सामने कर रहा हूँ | उसके श्रनुसार में यह 
कहूँगा कि पिछले समाज मे जो दोष थे, उन दोपों का परिणाम आब के 
समाज के व्यक्तियों को भुगतना पड़ रहा है। इसलिए. जो क्रातिकारी पक्ष 
होगा, उसे उन नियर्मो का श्रोर उन कारणों का, जिन कारणों का यह परि 
णाम है, अध्ययन करना होगा | 


२, प्रेरणा का प्रश्न 


प्रेरणा का प्रश्न लीजिये | सवाल है कि सबका खार्थ विलीन हो जायगा, 
तो क्या [7007070 समाप्त नहीं हो जायगा ? [70श7076 का श्षर्थ है-- 
काम करने की प्रेरणा | प्रेरणा की समत्या आज तक आप लोगों को तग 
कर रही है। सारे क्रातिकारियों को, सारी राज्य-ससथाओं को, सारी सामा- 
जिंक संस्थाओं को, यह हमेशा से तग करती थ्रा रही है ओर इसका मुख्य 
कारण यह है कि पूँजीवाद ने हमारे मन में एक श्रम उत्पन्न कर दिया है कि 
बगैर फायदे के मनुष्य कोई काम कर ही नहीं सकता । विनोग्ा का एक 
प्रसिद्ध लेख है--"फायदा क्या है !”” किसीने पूछा, “इससे क्‍या फायदा ! 
उससे क्‍या फायदा *” तो विनोज्ञ ने कहा, “एक सवाल अतिम पूछ ले कि 
कायटे से भी क्या फायदा है ? यह आखिरी सवाल तू नहीं पूछता है !” 


# विनोचा के विचार, पहला सांग, एझ२ २८-३१ 


चार प्रग्न + पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और आाभम | 


उपयोगिताबाद 


मैं बता चुका हूँ कि लार्थ जन व्यापक शे जाता है, तो वह निःस्वार्य 
में परिणत हो जाता है। ग्रव इसे आज के समानशात्त्र वी परिमाषा में 
देखिये । 

078९४ 8000 ७ 6 हातश०७ गाय अ्रधिक्‍त्तम 
उख्या का अधिकतम ठुख । यह आया उपयोगिताबाद ( (तो/क78- 
7)87 ) में से। बिनोत्ा ने “सम नाम रखा हँ--फायदाबाद । दो व्यक्ति 
मित्न श्रोर वेन्यम इसके लिए. प्रसिद्ध हें | वे बढ़े वुढ़िवाटी और व्यक्ति- 
स्वातन्ब्यवादी थे। उन्होंने एक सिद्धान्त बना दिया, “हरएक को श्रपना 
फायदा चाहिए, तो ससार में यदि हर व्यक्ति अपने फायदे का विचार करे 
तो तबका फायदा अपने-आप हो जायगा।” कुछ शात्रियों ने; जो जीवन 
से विमुख थे, इसका विचार गणित की परिभाषा में इन प्रकार रखा-अ-+- 
ब+ कम-श्र (व ७८क | याने मेग, प्रवोध का शोर नागपण का, तीनों के 
अलग-अलग फायदों के जोड़ का नाम हैं तीनों का फायदा । याने व्यक्तियों 
के स्वाथों के जोड़ का नाम समाञ्ञ के खाथों गम जोड है, ममाज का हित 
है | उनका मत है कि जप तक फायदा न हो, तब तक आदमी कोई काम 

नहीं करेगा ओर एक आदमी दूसरे के फायदे के लिए. काम नहीं करेगा | 
इसलिए हरएक कमा अपना फायठा ही काम भी ग्रेरणा हो सकती है। 
यहाँ तक आदमी पहुँच गया था और यह पहुँचा क्रिस कारण ? पूँवीवाद 
के कारण । हर परित्यिति में जो मृल्य प्रचलित हो जाते है, उनके अनुरूप 
मनुष्यों के उत्कार बन जाते हैं । 

परन्तु पूँजीवादी जितने लोग है, उन लोगों ने देखा कि हमारे पास 
तो इतना घन हो गया है कि श्रव यह सवाल सामने है कि इस घन का 
क्या करेंगे । याने मैं आपसे एक बात बह देना चाहता हूँ. कि कोई इन्हे 
स्वर्ग का, मोत्त श्रोर बेऊुस्ठ लोक का आश्वासन नहीं देता, तन भी धनवानों 


छ्रे स्वोद्य दर्शन 


के पास ज्यादा बन हो जाने के वाद उनके मन में उस धन को बॉटने की 
आकाच्ा स्वतः पैदा होती है। हमने मनुष्य की एक ही प्रेरणा की ओर 
घ्यान दिया है, जो प्रधान प्रेरणा नहीं है | 


मानव की सामाजिकता 


मनुष्य की प्रधान प्रेरणा यह है कि वह दूसरों को अपने जीवन में 
शामिल करना चाहता है। इसीको इमने उसकी 'स्ामानिकता' कहा है । 
यह जो हमने मान लिया है कि मनुष्य अपने जीवन में दूसरों को शामित्र 
नहीं करना चाहता, वह स्वय ही उपभोग करना चाहता है--यही यदि एक सत्य 
होता तो भी मनुष्य ने कमी इऐ अपना थ्रावश नहीं माना होता । मनुष्य बिस्त 
आदर्श को मान्य रखता है, वह आदर्श उसकी नेसर्गिक प्रेरणा के अनुकूल 
अवश्य होता है, नहीं तो आदर्श की पूजा ही नहीं हो सकती थी। श्रादर्श 
की पूजा क्यों होती है! आखिर में श्रादर्श को मानता क्यों हूँ ! मेरे 
अपने मोतर कोई-न कोई एक मैध्वर्गिक श्राफाजा होती है, वह आदश का 
रूप लेकर मेरे सामने खड़ी हो जाती है। ऋृष्णमूर्ति तो कहने लगे हैं 
कि यह सारा ठॉ-20ु०७ाणा आत्मा का आरोप हो है। हमारें 
आदर्श और ध्येय होते हैं, उनकी आकाच्षाएँ हमारें भीवर ही होती हैं। 
जैसे, मरते हैं, मगना नहीं चाहते तो स्र्ग की कल्पना कर ली, जहाँ जीते ही 
रहेंगे ओर मरने का कमी मौका ही नहीं होगा। काम करते हैं, खाने को 
नहीं मिलता, वो स्रग की कल्पना कर ली, जहाँ काम करना हो नहीं पड़ेगा 
और अपने-आप खाने को मिल बायगा । ऐसी कुछ ग्राकाक्षाएँ जो चित 
में होती हैं, उनके अनुरूप मनुष्य अपने आदर्श निवारित कर लेता है| 

सामुदायिक भेरणा 

इसका अर्थ यह है कि मनुष्य में एक अन्य प्रेरणा भी है। वह दूसरे 
जीवों को अपने जीवन मैं ठाखिल कर लेना चाहता है ! मेरा यह नम्न निवेदन 
है कि समान में यही मुख्य प्रेरणा है और अन्य सर प्रेण्णाएँ गौण हैं । सारा 


चार अश्न « पुनर्जन्म, भेरेणा, वर्ण ौर आश्रस छ्द्े 


समाज मनुष्यों की गोण प्रेरणाओं का, उनकी व्यक्तिगत प्रेरणाओं का 
नियमन करना चाहता हैं ओर सामाजिक प्रेरणाओं का विकास करना 
चाहता है। यह एक सामुदाबिक प्रेरणा है। 

मान लें कि कल छथोग से यदि ऐसा हो जाय कि एक शहर की 
ज्युनिसिपैलिटो मैं सम-के-सन्र चोर द्वी सदस्य हो जाते है | अब एक चोर यह 
ग्स्ताव लाता है कि चोरी करना हम सबका धर्म है, तो मैं आपको बता 
हेता हूँ कि ऐसा प्रस्ताव कभी पास नहीं होगा | वे सत्र चोर हैं, लेकिन जो 
चुराकर लाते हैं, उसका वे तरक्षण चाइते है | हर व्यक्ति यही चाहता है 
फि दूसरे का बन श्ररक्षित रहे, पर मेरा अपना धन सुरक्षित रहे। 
सब लोग अपने-अपने घन का संरक्षण चाहते हैं। इसलिए चोरों 
की भ्युनिसिपैलिटी में भी प्रस्ताव यही होगा कि चोरी नहीं करमी चाहिए, 
चोरी करना पाप है। राज्यशाज्ञ में इस विषय की बहुत चर्चा हुई है कि 
(0ाशर््शष ऐे)]-बनता का मत क्या है, ओर उसका स्वरूप क्या है । 

हम जो यह समभते हैं कि मनुष्य की प्रेरणा, असत्य प्रेरणा है, वह 
हमारी एक बहुत बढ़ी भूल है । वह ज्ञान मी'मिथ्या है और उसे ज्ञान ही यदि 
आपको कहना है, तो वह 'अधूरा शान है। समाज में मनुष्य की प्रेसणा 
कभी इस प्रकार की स्वार्थी प्रस्या नहीं रही है। ससार मैं जितने भी 
बड़े काम हुए हैं, वे सत्र-के-सब मनुष्य की स्वार्थी प्रेरणा को छोड़कर हुए. 
हैं। विज्ञान का शोध प्रायः किसी मनुष्य के स्वार्थ के लिए नहीं हुआ है । 
वैनानिक सशोधक जितने थे, वे सब-के सत्र गरीब और भूखे मरे। कोई 
भी सदू-मन्थ स्वार्थी प्रेरणा के लिए, मुनाफे या बदले के लिए आज तक 
नहीं लिखा गया | 

विनोबा अभ्रक्सर कहते हैं कि तुलसीदास को रामचरित मानस के लिए. 
क्या किसीने मंगलाप्रसाद पारितोषिक दिया था! ओर क्या कितीने 
ईसा से यह कहा था कि तुम वाहय्रिल लिख दोगे, तो हम ठुम्हें नोवुल 
प्राइज दे देंगे ! उनका यह कहना वस्तुत* एक बहुत बड़ी चीन है। मनुष्य 
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म बह शरणा हमेशा ते रही है कि जब तक वह अपने आनन्द में और अपने 
हु ख में दूसरों को सामने नहीं कर लेता; तत्र तक उसे ततोष नहीं होता | यह 
००७४] 47०९7776 सामानिऊ प्रेरणा कहलाती है | इसी पर मार्क्सवाद 
खटड्टा है, इसी पर समाजवाद स्थित है और इसी पर क्म्युनिष्म भरोसा 
रखता है। यह सारी प्रेसणा आग्रेगी कहाँ से * 9008] ॥702707ए९ कहोँ 
से आयेगा ? उन लोगों का कहना है कि मनुष्य की मुख्य प्रेरणा 
सामानिक है। आज की अर्थ-स्वना उसकी मुख्य येरणा में वाधक होती 
है, इसलिए सिर्फ बाधाओं का निराकरण करना है। 5008] [700९७ 
मनुष्य म ल्वाभाविक है। जितने मी सामाजिक जत है, बिनका कोई सामा- 
जिक मूल्य है, उन सब बर्तों का आधार, उन सारे सकह्यों का आधार भी 
मनुष्य की यह सामानिक प्रेरणा है। मनुष्य की इस प्रेरणा के समाज मैं 
वढ़ि मुझे जीना है; तो दूसरों को बिलाना होगा । दूसरों को बिलाना है, तो 
अपने जीवन में मुझे अन्य सारे जीवों की शामिल करना होगा। मनुष्य 
की यह जो साह्कृतिक या सामानिक प्रेरणा है, यही मुख्य ग्रेग्णा है। इस 
प्रेरणा में वाधक होनेवाली अर्थ-व्यवस्था का सिर्फ हमैँ निराकरण करना है। 
क्रांति सिर्फ इतना ही करती है कि मनुष्य की स्वाभाविक प्रेरणा के लिए 
अवसर दे देती है। इसके समर्थन में कम्युनिब्म मैं से एक उदाहरण लीजिये। 
मुक्त प्रम 

रूस में जब्र॒ पहले पहल क्म्युनिप्म की न्थापना हुई, तो वहाँ पर 
भक्त प्रेम! की बात चली | 7९6 !07९, मुक्त प्रेम से मतलब, त्री श्रोर 
पुरुष के बीच कोई वन्धन न हो, नीति का बन्‍्धन न दो, सटाचार का वन्धन 
न हो, उनका मबब प्रेम से द्वी हो ओर उन्मुक्त सबंध हों। यह देखकर 
दुनिया में जितने नीनतिवादी लोग थे, वे सत्र घबड़ा गये | उनके दिल में 
बहुत चोंट लगी कि रूम में यह सत्र क्या हो रहा है। कम्युनिप्म 
क्या कमी नीति श्र सदाचार का विचार कर सकता हे! ये तों 
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ब्रिलकुल भोगवादी लोग हैं। इन लोगों ने वद्द दश कर दिशा ? 
तब उम््ुनित्ट समानशात्रियों ने जवाब दिया कि हमने क्या क्द्रा ? पहले 
छो पुरुष वी शादी अवान्तर करण से होती थी। अवान्तर कारणों से 
मतलप वह है कि ही सउन्‍्तुण चाहती थी, इसलिए रहना था कि सामस्य- 
वान पुरुष से शादी कर लो । मरी दूसनी तरह को सु'क्तितता चाहती थी, 
इसलिए कहना था कि बनवान पुरुष से शादी कर लो | ल्ली उ्नाज् में प्रतिश 
चाहती थी, इसलिए क्टूना था ऊि सुशिक्षित पुरुष से शादी उर लो | और 
इस शादी के लिए उसे तग्ह तरह वीं कीमत चुरनी पड़ती थी--इुलीनता 
की कीमत, शिक्षण की रमन, वन की चीमत, सम्पत्ति की कीमत, पुरुमार्थ 
की मीमत, बैमब की वीमत ! नतीजा यह था कि व्वरी और पुन्प का परत्पर 
सबब समान भूमिका पर से हो ही नहीं सकता था। इन क्स्युनित्द वा 
मार्कचादी यह मानते ही नर्ीं है मे स्लो और पुरुष ठोनो को अतिभोग का 
शोफ हो सता है। त्ली और पुरुष रे सबंध में जो कृत्रिम मर्यावएँ आ 
गयी थीं, उन कृत्रिम मर्याशओं का निगकरण करने फे णाठ ही हम उन 
दोनो का सत्रघ स्वाभाविक नीति के आघार पर, सठाचार के आधार पर 
किस प्रकार हों सकता है, टसक्ा विचार कर सर्ेंगे। मेने क्म्मुनिस्यें के 
यहाँ से यट एक उदाररण दसलिए दिया है कि उन्हे ।00200%8 (प्रेंस्णा ) 
के प्रश्न के बारे में जय जर सोचना पढ़ा, तब-तथ वे इस परिणाम पर पहुँचे 
कि मनुप्प त्वमावत सत्-प्रदृत्त है। दुष्प्रदत्ति विकार है, सत्‌-प्रवृत्ति ही 
उसझा मूल खमाव है। इसे म॑ आन्तिस्ता कहता हूँ। उम्युनिरत्ते ने कहा 
कि असन्‌ प्रवृत्ति परिस्थितिजन्य है। परिख्िति के निगम्स्ण के बाद मानव 
की सद्‌ प्रवृत्ति तो उसका स्वभाव ही है। 

हमारा पह डर व्यथ है कि प्रेस्णा निकल जाउगी। वद तिलकुल नहीं 
निफलेगी। मुनाऊे की प्रेग्णा समात्त ठोगी, तो उसकी जगह स्नेह थी ग्रेग्णा 
आरा जायगी । याने होटलवाले की प्रेग्शा चलो जावगी और माँ वी प्रेरणा 
था जायगी | बस इतना ही इसमें फ्क है। 


छ्द्‌ सर्वोद्यर-दु्शन 


३, वर्णव्यवस्था का ग्रश्न 


मैं इस परिणाम पर पहुँचा हूँ. कि वर्श॑व्यवस्था का विधिपूर्वक ओर 
सम्मानपूर्वक झत कर ठेना चाहिए । 

हम जिस समाज का निर्माण करना चाहते हैं, वह समाज शिएा#- 
707// (व्यूवसायनिष्ठ ) नहीं होगा, 577/77800 ( समन्वयात्मक ) होगा। 
व्यवतावनिष्ठ समाज में व्यवसायवादी वल्तियाँ, उपनिवेश होते हैं । मनुष्यों 
की वत्तियाँ उनके व्यवराय के अनुरूप बनती चली जाती हैं। में इससे 
इनकार नहीं करता कि वर्ण॑व्यवस्था ने किसी जमाने मैं हमारा बहुत बढ़ा 
उपकार किया होंगा ) लेकिन वर्शव्यवस्था मैं से एक महान्‌ अनर्थ निकला 
है और वह यह कि मनुष्यों के रोजगार्रों के अनुरूप उनकी बत्तियाँ बनी 
हैं। छोटे-छोटे गाँवों में कुम्हारों का मुहल्ला है, मालियों का मुहल्ला है, 
तैलियों का मुहल्ला है, ब्राह्मणों वा मुहल्ला है, चमारों का मुहल्ला है। 
जगह-जगह हर गाँव में ये तेलिस्तान, मालिस्तान वन गये हैं। यह वर्ण 
व्यवस्था का प्रताप है। वर्शब्यवस्था के कारण समाज व्यवसायनिष्ठ बन गया 
झर व्यवसायनिष्ठ समान वन जाने के कारण, एक व्यवसाय करनेवाले 
को दूसरे कसी व्यवसाय का जान रखना गलत ही नहीं मालूम होता, चल्कि 
उसने उसे “पर-वर्म” समझा है--“परघर्मों भयावह ” | दूसरे किसी 
व्यवसाय की जानकारी कर लेना भी उसके लिए एक महान्‌ भय हुआ हैं 


व्यवसाय-सकरता 


मुझे बाठ है कि कोई २०-२५ साल पहले मैं एक शहर मैं गया था, 
तो मैंने एक लडके से कहा कि “ठुम्हारे गाँव में तो बहुत साइक्लिं दिखाई 
देती है, अब तो मोदर-साइक्लि भी आ गयी |” 

कहने लगा, “हाँ, यहाँ मुसलमान का घर है ओर एक सिक्‍ख का घर 
है। वे मोटरसाइकिल और साइकिलें हमेशा लाया करते हैं ओर उनकी 
मरम्मत किया करते हैं ।” 
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“मुसलमान और सिक्‍्ख करते है, श्रोर तुम क्यों नहीं करते १”? 

#ह्माया तो”, कहने लगा, “रोजगार बना हुआ है| बढई हैं हम, 
ओर अब हम बढ़ई का रोजगार छोड़कर थोड़े ही दूसरा कोई रोजगार 
कर सकते है !” 

“मुसलमान और सिक्‍्ख क्यों कर सकते है ?” 

लड़का त्रोला, “उसकी कोई जाति थोड़े ही है ? उसके यहाँ कोई 
रोजगार थोड़े ही होता आया है? वह तो जो रोजगार करेगा, वही उसका 
गेजगार है|? 

बबई, कलकत्ता और मद्गास में जितने यात्रिक हैं, वे या तो सिक्ख हैं 
या मुसलमान । ऐसा क्यों है ! वर्ण॑व्यवस्था के कारण हिन्दू-धम में एक तरफ 
से तो प्रतियोगिता गयी, और दूसरी तरफ से सकीर्णता आ गयी । लोग 
कहते हैं कि हिन्दू-धर्म बड़ा सहिष्णु है। मैं कहता हूँ, “सदिषणु नहीं है, वह 
सकीर्ण है।” सहिण्एुता के लिए. वहाँ कोई अवसर ही नहीं | बह बहुत 
सकीर्ण हो गया है । एक व्यवसाय करनेवाला व्यक्ति यदि दूसरा व्यवसाय 
करने लगता है, तो वह व्यवसाय-सकर, वर्णंतकर हो जाता है । लोग वर्णंसकर 
से चहुत्त घपराते है । एक दफा एक सनातनी ने मुझसे कहा था कि "इससे 
वर्णुंसकर हो जावगा ।” मैंने कहा, “श्रव आप हिन्दुस्तान में वर्णुतकर की चात 
करते हैं ? जहाँ पर चार जातियों की चार हजार जातियाँ हो गर्यी, वहोँ अन्र 
वर्णतकर के लिए कोई गुजाइश रह गयी है क्या ! इन चारों हजार का 
कइना है कि हम सबका खून पवित्र है। यह ढावा तो हिटलर से भी एक 
कदम आगे है।” 


चर्णे-व्यवस्था का आधुनिक रूप 
मैं मानता हूँ. कि समन्वयात्मक समाब-स्वना के लिए, वर्॑व्यवस्था 


अत्यन्त प्रतिकूल व्यवस्था है | अब वर्णुव्यवस्था का आधुनिक रूप भी देख 
छीनिये। यहाँ अटमदबाद में कितने प्रकार की मिले हैँ ! शायद एक ही 
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तरह की है--कपड़े ही कपड़े की | तो स्पष्ट है कि श्रहमदाब्राद में बितने 
मजदूर हैं, वे मिर्फ कपड़े की मिलों मे काम करनेवाले हैं | दाद के जमशेद- 
घुर में बितने मजदूर हैं, वे लोहे वी मिल म काम करनेवाले मजदूर हैं। 
डालमिया की सीमेर्ठ फैक्टरी में काम करनेवाले जितने हैं, वे सब सीमेएट 
का काम करनेवाले हैँ | अ्रत्र यह कुछ जुलाहे, कुछ लोहार, कुछ कुम्हार 
हो गये न ? और वे गाय आइल मिलवाले तेली हो गये । 

हमसे लोग कहते है कि तुम बड़े पैमाने पर यत्रीकरण के क्‍यों खिलाफ 
हो ? हम विकेन्द्रीकरण-केन्द्रीकरण' शब्दों के पीछे त्रिल्कुल नहीं जाना चाहते। 
हम कहना यह चाहते हैं. कि उत्पादन यटि बड़े पैमाने पर होगा, तो एक 
काग्खाने में काम करनेवाले मजदूरों की एक वम्ती बनेगी और सारा समाज 
व्यवसायनिष्ठ चन जायगा | वर्णुव्यवस्था में जो बुराई आयी, वही बुगई 
चड़े पैमाने के केल्रीकरण के उत्मादन में आनेवारी है | श्रमेरिका, रूस और 
चीन आज यदि इस बात को नहीं पहचान रहे हैं, तो मैं नम्नतापूर्वक लेकिन 
डाबे के साथ कहता हूँ कि वह दिन चहुत जल्दी आनेवाला है, जब पसार के 
सारे अर्थशास्रियों को यह विचार करना होगा कि हमारा समाज समन्व- 
यात्मऊ बनाना है, तो उसमे केन्द्रित उत्तादन के लिए, जगह नहीं हो सकती । 
समन्वयात्मक समान के लिए, बड़े पैमाने पर उत्पादन काम का ही नहीं है। 
बढ़े पैमाने पर उत्पादन होता है, तो मनुष्य /06-7079078/80 हो जाता 
है। अर्थात्‌ उसका व्यक्तित्त विज्ञीन हो जाता है, समाप्त हो जाता है। 
उसका व्यक्तित्व कहीं रहता ही नहीं | उत्ताइन में भी नहीं रहता और 
वितरण मे मी नहीं । 


व्यक्तित्व की सम्माप्ति 


एक दफा बड़ा मजा हुआ | यह जो हमारी विमल है, इसमे विनोया 
ने कहा कि “मैं जैसा जूता पहनता हूँ, वैसा जूता तुम बनवा लो, तो बहुत 
अच्छा रहेगा ।” मैंने चमार को बुलवाया और उसे पेर का नाप दे विया | 
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उसने बहुत सुन्दर जूता चनाया | देसकर तबीयत खुश हो गयी । वह लड़की 
के पेर मे ही नहीं आता था | तो हमने चमार से कहा कि “यह जूता तो 
लडकी के पैर में श्राता ही नहीं ।” 
वह बोला--“नाप के चरायर नहीं है ! देख लीजिये।” 
हमने कहा, “नाप के चरायर तो है ही। पर, अच्छा है कि नहीं ?”” 
“अच्छा भी है!” वह बोला | 
मेने कहा--लेजिन पैर मे नहीं ग्राता ।? तो कहने लगा, “पेर 
गलत है। अत इसको में क्या करूँ १ मेरे पनाने में तो कोई गलती नहीं 
है। नाप जेसा था, वैसा जूता मैने बना दिया है! अब इसको क्या कर ९”? 
तो मेने कद, “आर तुम चाहते क्या दो 
“हम कुछ नहीं चाहते। हमने जूता बनाया है, तो आप दाम 
दे दीजिये ।”? 
मैंने कग--"हम दाम भी दे देते है ओर जूता भी दे देते है। यह 
पहनने के काम का तो रह नहीं गया है।” 
बर बोल, “कोई हर्ज नहीं । आप पहनते हैँ या नहीं, इससे हमको ज्यादा 
मतलग नहीं । हमने जूता बनाया है, उसके ढाम हमे मिल जाने चाहिए |” 
इस प्रकार से उत्पादन भी 08-70ए0:60७॥28 ( ध्यक्तित्वहीन ) 
हे गया ओर जिमे आप उपभोग कहते है, वह भी व्यक्तित्वहीन हो गया । 


विशिष्टता चनाम एकागिता 


उत्पाठन में मनुष्य के ब्यक्तित का जितना हास होगा, उतना ही 
मनुप्य के सत्त का मी हास होगा । हम तो नहीं चाहते कि मनुष्य एकागी 
चने । हमारा सबसे बड़ा आक्षेप आज के विजान पर यही है न, कि इसमें 
व्यक्ति का विकास नहीं होता, यह मनुष्य को एकागी बनाता है। आज 
का बिजान 5000072४807 ( वैशिष्टीकरण ) के नाम पर मनुष्य को 
एफ़ागी बना रहा है | नाम 'विशिष्ट' का लेता है, लेकिन मनुष्य बन रहा 


घद० सर्वोदय दर्शन 


है, एकागी। मनुष्य का विकास सर्वोगीण होना चाहिए, मनुष्य एकागी 
नहीं रहना चाहिए. | सवोगीण विकास के लिए, यह आवश्यक है कि भिन्न- 
मित्र व्यवसाय करनेवाले लोग एक ही बस्ती में रहें श्रौर एकन्र रहे 
इनका सह-मोजन भी होना चाहिए. और सह विवाह भी | लोग कहते हैं 
ऊि जाति नहीं रटनी चाहिए ओर वर्ण रहने चाहिए । वर्ण रहेंगे और 
जाति नहीं रहेगी, ऐसी व्यवस्था कल्पना में ही हो सकती है। उसके 
लिए. पहला कठम यह होगा कि भिन्न-भिन्न व्यवसाय करनेवाले लोग एक 
कली मे रहें, अ्रद्धोस-पढ़ोस में रहें, उनमें सह-मोजन भी हो और सह- 
विवाद भो | एक मनुष्य एक ही व्यवसाय करे, यह भी ज्यादा दिन चलने- 
वाली चीज नहीं है। 


व्यवसाय और वर्ण 


बापू से पूछा गया तो उन्होंने कह्य कि चरखा हरएक को चलाना 
चाहिए । यहाँ अ्रहमठात्राद की अदालत में उनसे उनका पेशा पूछा गया, 
तो उन्होंने कह्--“मैं जुलाद्या हैँ और किसान हैँ |? वे जुलाहे भी थे, 
क्सिन भी ये, भाट्ट लेकर भगी का भी काम करते थे। तो अब्र इनका 
वर्ण क्‍या रहा ? थे जितने काम करते थे, क्‍या उतने वर्ण होंगे ! उसमे 
से एक युक्ति निकाल ली गयी कि दर व्यक्ति में चारों वर्ण होंगे और 
हर व्वक्ति चारों वर्णों का होगा। तो प्रत्र इसके आगे मेरी हाथ जोड़कर 
इतनी ही प्रार्थना है कि इतनो जटिल भाषा में घुमा-फिराकर 
द्रावि़ी प्राणायाम क्यों करते हैं! कह दीजिये कि वर्ण नहीं रहेगा। 
वात खतम हो जाती है श्रौर इसका यही मतलब्र हुआ कि हर 
आदमी चारों वर्णों का होगा! सर्च ब्राह्म ६ जगत्‌ । इसका अर्थ 
अन्ततः यहो होता है कि वर्ण नाम की कोई वस्तु नहीं रहेगी। वर्ण जाति 
निष्ठ ही रह सकता है; व्यवसायनिष्ठ रह नहीं सकता | 

व्यवताय के अनुसार वर्ण, यह सुनने में बहुत सुद्वनी बात लगती है, 
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लेक्नि वह असम्भव वत्तु है। उसका निर्णय नहीं हो सकता | अन्न कल्रना 
करें * मै हूँ और मैने तय कर लिया कि मैं छुलाहे का काम क्लूँगा, कपडे 
बु्मूंगा । मेरा वेश हुआ, अब उठे क्या काम दिखाऊँगा ! प्रतियोगिता तो 
है नहीं । जिनमे मी रोजगार है, समान रूप से प्रतिष्ठित है। उनके लिए जो 
वेतन या समाज से प्रतिमूल्य मिलता है, वह भी समान है | तो अब कोई 
ऐस़ा लोम ठो है नहीं कि लडके का रोजगार बदलूँ । अपना ही रोजगार उसे 
सिया देता हूँ । प्रश्न है कि उसकी शादी करानी है, तो क्सिसे क्राऊँ? सुनार 
वी लड़री से कराता हूँ. तो फ्रि घर में ऐसी लड़की आरा जाती है कि जो 
सेजगार नहीं जानती । इमलिए बुलाहे का काम करनेवाली लड़की से ही 
उसकी शादी क्यनी होगी । वह भी ठेखना पड़ेगा! कि उसका वाप भी जुलाहे 
का मम करता था कि नहीं ? तो पीढियों तक जिसने जुलाहे का काम किया 
हो, उसकी लड़की मेरे लड़के के लिए अविक उपयुक्त है, क्योंकि शआानु- 
वशिक कला उसमे अधिक आर सकती है। बात समात्त है । 


पडोसी के लिए उत्पादन 


जाति का निरार्रण और वर्ण का सरक्षण एक असमव परित्थिति हैं | 
इमलिए तीन उम्लपों में एक सकलप मेने आपके सामने यह रखा था कि 
जाति-निराक्सण भी होना चाहिए | जाति-नियक्रण में मैंने बर्ण निराकरण 
को शामिल्ञ कर लिया है। अपर हम पहले सिद्धान्त पर विचार करें | 

दूसरे को जिलाने के लिए जियेंगे, तो उत्पादन भी पड़ोसी के लिए 
होगा, अपने लिए नहीं। में जो दुचछु उत्पादन करूँगा, वह पढ़ोंसी के 
लिए, क्लेँगा | पढ़ोसी के लिए उत्पादन का अर्थ क्या है? उसका एक 
उठ्हस्ण मैंने श्रापतो चमार का दें दिया | दूसरा उदाहरण बाय का। 
बाद की दूकान में में पहुँचता हूँ | दूकानदार पूछुता है, 'क्तिने नवर का 
जूता चाहिए ?? 

पाँच नवर का ।” 

द्ृ 
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वह ढीला होने लगा, तो मैं चार नब्र का माँगता हूँ | पर बह तग 
होता है ! 

मैंने कह्द, "साढ़े चार नब्र का चाहिए |” 

“साढ़े चार नबर का भी जूता होता है ! इतना भी नहीं जानते १” 

मैंने कहा, “लेकिन पाँच नर का बड़ा होता है, और चार नवर का 
छोटा होता है |” 

वह कहता है--“जूते तो हमने सत्र आकार के बनाये, श्रत्र तुम्हारा 
पैर अगर दुनिया के वाहर का हो, तो मैं क्या करूँ १ इसमें जूते बनानेवाले 
का क्या दोप ! हमने सबके नाप के जूते बनाकर रख दिये हैं। तुम्हारे 
आकार का ही जूता नहीं है, इसमें हमारा कोई दोप नहीं है |” 

अन्र समन्वयात्मक समाज की कल्पना कर लीजिये | इसाँ ॥7780ए 
( घनिष्ठता ) है। जूता बनानेवाला हम तीनों--दादा, नारायण, प्रबोध को 
जानता है। अ्रत्र इससे पूछिये कि यह जूता किसके लिए बनाया है ? कहता है, 
४इस जूते का एक पैर कुछ बड़ा है, एक पैर कुछ थोड़ा-सा छोय है। 
यह दादा के लिए बनाया है|” 

“और यह जूता १” 

“ये दोनों पैर कुछ एक से हैं, लेकिन एक की चौड़ाई में कुछ फर्क 
आ जाता है। यह नारायण के लिए, बनाया है।” 

“यह तीसरा जूता !?! 

“यह प्रतोध के लिए, बनाया है।” 

शहर देहात और घनिष्टता 

इस प्रकार हम देखते हैं कि यहाँ जूता बनाने में भी दिलचस्पी है। 
आपका जो समाज होगा, आपकी जो बस्ती होगी, उसका आकार इतना 
छोग होना चाहिए कि उसमें [77780ए ( घनिष्टता ) रह सके और 
नागरिकों का एकनदूसरे के साथ इतना निकट सबंध हो सके किवे एक 
दूसरे को पहचान सके | बम्बई जैता न हो । 
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नाययण मुमे वम्बई ले गया था। बोला, “भाषण करो ।” मैंने कहा, 
4श्रम्पई मे सबते पहली वात मैं यह कहना चाहता हूँ कि यहाँ आदमी के 
लिए स्थान नहीं । यहाँ आदमी आता है या तो खाने के लिए, या छिपने 
के लिए। मान लें कि अहमदाबाद के सेठ का लड़का भांग गया। सोचता 
है कि कहाँ खोजूँ ! चलूँ , वम्बई में खोजें | छिपने के लिए वही जगह है। 
और कहीं आदमी छिप ही नहीं सकता । वम्बई मैं आदमी खो ही जाता है 
या छिप जाता है । वह बिलकुल !77.075079! ( अवैयक्तिक ) बन जाता 
है | बम्पई ऐसी जगह है। 

पजात्र मे में गया, तो ठेखा कि कुछ जिया मुँह खोले घूमती थीं। 
परन्चु कुछ तदण लिया और कुछ बूढी ल्ियाँ घेँघट निकालती थीं। 
मैंने उनसे पूछा, “यह क्या तमाशा है कि कुछ लियाँ तो घूँघट डाले 
हैं, और कुछ मुँह खोले घूमती हैं।” मुझे बताया गया कि गाँव की जो 
चहुएँ, मोजाइयोँ हैं, ये घूँ घट डाछ्फर घूमती हैं ओर गांव की जो लड़कियाँ 
हैं, वे मुँह खोले रहती हैं । 

मैंने पूछा--/यह गाँव की लड़को क्या होती है १” 

बोले--“गाँव की लड़को ! इस गाँव में एक आदमी वी लड़की 
सत्रकी लड़की है। एक आदमी का दामाद सबका दामाद है।” 

अग बबई में कौन कितकी लड़की है और कौन किसका दामाद है ? 
चहुत मुश्किल है न ! वहाँ कोई किसीको पहचानता दी नहीं है। किसी 
परीक्षा की बात ले लीजिये 

“कितने लड़के नैठे हैं परीक्षा में १” 

“दस हजार ।” 

5पपास॒ कितने हुए /”” 

“आठ इनार, दो हनार फेल हुए ।” 

*अरे, उनमें हमारा माई भी है |” 

“लेकिन वह दो हजार मे एक है। हम क्या जानें * होगा तुम्दार भाई |” 


पे सर्वोदय-दर्शन 


गाँव की परीक्षा की बात लीजिये ; 

“कितने लड़के परीक्षा में बैठे थे !? 

॥प्च्चीस | )2 

“कैतने फेल हुए ९? 

“पाँच फेल हुए ।? 

“कौन कौन फेल हुए १”? 

“फलाने फलाने के लड़के फेल हुए. । बहुत उराय हुआ !”? 

सब्च 7?७8070) ( व्यक्तिगत ) हो गया | सब्रको सभी पहचानते है । 

मान लीजिये ब्रई में ग्राग लगी $ 

“उत्तर की तरफ लगी है। मालूम होता है, फ्लानी जगह आग 
ल्गीहै।” 

पर गाँव म॑ आग लगी 

“अरे, इसके घर में लगी है, दोड़ो ।? 

मनुष्य गाँव में 7205०) होता है, [70050॥0) नहीं। लोग 
हमारा मजाक करते हैँ कि तुम शहरों को बयोद करना चाहते हो, गाँव थो 
जिलाना चाहते हो | देहात श्रौर शहर, ऐसा कोई भंगढ़ा हमारा नहीं है। 
हमारी एक छोटी-सी माँग है कि मनुष्य की बस्ती इतनी बड़ी होनी चाहिए 
कि नागरिक एकदूसरे को पहचान सके | तय आपके सामने यह सवाल 
नहीं आयेगा कि चुनाव वैसे हो, या चुनाव की प्रक्रिया क्‍या हो ! 


समन्वयात्मक ठेहात कैसा होगा ? 


में हमेशा क्राति के बारे म कहा करता हूँ. “सन्दर्भ बदलना” 
(४ए778 00 00०॥७५७ | लोग आज के सर्दर्भ में हमछे पूछते है कि 
चुनाव नहीं होगा, तो लोकशाही कैसे चलेगी ! यह नहीं होगा, वह नहीं 
होगा, तो कैसे चलेगा ? सत्रका उत्तर यह है कि लोकशाही का उद॒र्म चंदूल 
देना पड्ेगा। तो वे आज के देहात का नक्शा दे देते हैं | श्रान का जो 


चार प्रश्न पुनजेन्म, प्रेरणा, वर्ण बौर आप्रस घज 


देदात है, यह हमारी आदर्श बस्ती नहीं है। इसे हम देहात नहीं मानते । 
आज का देहात, तो अलग तरह का देहात है। वह किसी काम का 
देहात नहीं है । जिस बस्ती की हमने कल्पना की है, उस बस्ती में तीन बातें 
होनी चाहिए, 

१--चह बस्ती समत्ययात्मक होनी चाहिए, व्यवसायनिष्ठ नहीं होनी 
चाहिए। व्यवसायनिष्ठ का श्र है---अलग-अ्लग रोजगार करनेवालों के 
लिए अलग-अलग मुहल्ले या वस्तियाँ। ऐसा न हो । समल्वयात्मक का श्र 
है--अलग-अलग व्यवताव करनेवालों के लिए एक ही मुहल्ता ओर एक 
ही बक्षी हो और उनका एक बहुत बड़े ग्रश में समान शिक्षण भी हो | 
उनमे सह-भोजन हो, सह-विवाह भी हो । समन्वयात्मक बस्ती का यह पहला 
लक्षण है। 

२--बह बस्ती इतनी छोटी हो, या इतनी बढ़ी हो--याने उसका 
आकार इतना बड़ा हो कि भिलन-मिन्‍न व्यवसायों के लोग तो रह सके, 
और छोथी इतनी हो, मर्यादित इतनी हो कि नागरिक एक-दूसरे को पहचान 
सकें । नागरिक 005079) ने बन जायें। झादमी का व्यक्तित विलीन 
न हो जाय, वह खो न जाव । 

३--जन सारे नागरिक एक-दूसरे को जानेंगे, तो उत्पादन मनुष्य के 
लिए होगा, सिर्फ उपयोग के लिए नहीं | 

पहला कदम : पूजीवादी । उत्पादन मुनाफे के लिए हो । 

दूसरा कदम * समाजवादी | उत्पादन उपयोग के लिए और आव- 
श्यकता के लिए हो | 

तीसरा कदम ' इससे आगें। इसे में गाँधी के विचार का कदम कहता 
हूं। गाघी हमे यह विचार दे गये कि उत्पादन पढ़ोती के लिए हो | उत्ता- 
दन मेरे दूसरे भाई के लिए हो, जो वहाँ रहता हो, जिसे मैं जानता हूँ । 
गावी का यह 'स्वदेशी-बत! कहलाता है | 

गांधीजी ने अपने स्व॒ठेशी-ज्रत की जो व्याख्या की है, उसका आशय 


(4: सर्वोद्य-दर्शन 


यह है कि में जो उत्पाठन करूँगा, वह उत्पादन केवल आवश्यकता के लिए 
नहीं, केवल उपयोग के लिए नहीं, वह मनुष्य के लिए. उत्पादन होगा। 
याने उस उत्पादन में भी एक विशेषता थ्रा जाती है श्रोर एक नयी प्रेरणा 
दाखिल हो जाती है। 

सेद की बात है कि हमारे देश के बद्डे-बडे धुरधर विचारक भी वर्ण- 
व्यवस्था का किसी-न किसी रूप में समर्थन करते हैँ. और उसके समर्थन में 
बापू का प्रमाण भी दे दिया करते ये। मैं मानता हूँ कि वर्ण॑-व्यवस्था के 
विपय में गाधीजी के विचारों का विकास होता रह । उस विकास की श्रान 
की परिणति इस विचार में हो जानी चाहिए कि वर्ण-व्यवस्था अन गुण- 
कर्म पर भी नहीं रहेगी | वर्ण-व्यवस्था ही नहीं रहेगी | श्रव फा जो समाज 
बनेगा, वह समन्वयात्मक समाज बनेगा | 


४, आश्रम-व्यवस्था 


मैं सामाजिक मूल्य के रूप में ही आभ्रम-व्यवस्था का विचार करूँगा) 
अपने समान मे ज्ी-पुरुषों का सह-जीवन और सह-शिक्षुण हमने शुरू कर 
दिया है | आपने सुना होगा कि आज हर शिक्षण-सस्था श्रौर शिक्षण- 
शाल्री के सामने यह समस्या है कि लड़के श्रोर लड़कियों वो साथ तो 
पढ़ाते है, लेकिन लड़कियों के जीवन में, सह-जीवन में पाविन्य नहीं आता है। 

ब्रह्मचये-आशभ्रम 

यहाँ मैं केवल एक वाक्य आपके सामने रख देता हूँ कि लड़के लड़- 
कियो का विद्यार्थी जीवन, जन तक तरहाचर्य की बुनियाद पर आधार नहीं 
रखेगा, तब तक उसमें पवित्रता नहीं आ सकेगी । इसलिए विद्यार्थी 
जीवन में त्रह्मचर्य होना चाहिए । त्रह्मचर्य-श्राश्रम विद्यार्थी जीवन के लिए 
अत्यावश्यक है। 

एक बार कालेज के एक छात्र ने मुझसे पूछा--"हमें यह तो बताइये 
कि हमारी बहन रास्ते से जा रही है ओर कोई गुडा उसे छेड़ रहा है, तो क्या 


चार प्रश्न पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और आप्रम घर 


हम अहिंसक रह जायें ! छुप रह जायें 7? 

मैंने कह्-- झुप क्यों रहो ! पर यह तो बताओ ऊि आज तक ऐसे 
मौके कितने झाये १” 

उसने क्ह्य--“भौके नहीं झ्ाये, लेक्नि श्रा सक्‍्ते है ।” 

मैंने कहा-- "ठीक है, श्रगर कमी मौका थ्रावे, तो तुम कया चाहते हे ?! 

बोला--'हम चुप कैसे वैट सकते हैं !? 

मेने कहा--/हाँ, चुप मत बैठों ।” 

बापूजी उस समय जीवित थे। बापू के आधार पर मेने उसे कुछ 
समभाया और फ््टा--''पहले से ऐसा विचार मत करो | लेकिन अगर ठेखो 
भी कि ऐसा हो रहा है, तो उसकी गर्दन उतार लो। में गावी से ठुम्हारे 
लिए श्रहिता का प्रमाण-पत्र ला दँगा ।” 

बह बहुत खुश हुआ कि यह 'गाधीवाला' कहता है कि गांधी से भी 
अहिंसा का सा्टिफिकेट ला दूँगा । 

मैंने उससे कदा--“पर, एक शर्ते है।” 

बोला--“बह क्या !” 

धयही कि जिन लड़कियों के साथ तुम स्कूल में उठते-बैंटते हो, 
खेलते कूदते हो, पढ़ते लिखते हो, उनकी तरफ टेखने की तुम्धरी अपनी 
दृष्टि कैसी है? और उस दृष्टि में यदि फर्क है तो गर्दन उतारने के कार्यक्रम 
का आरम अपने से कर दो ।” 

बस, इतनी शर्त उसने सुनी और वह बैठ गया | 


शिक्षालयों में बर-वधू की खोज | 


इसे मैं “बह्मचय” कहता हूँ। शिक्षण के केद्र तो आज वर वधू 
सशोधन के क्षेत्र बन गये हैं। ऐसा नहीं होना चाहिए. । याने एक तरफ 
पढ़ भी रहे हैं और दसरी तरफ छड़वा लड़वी खोज रहा है, लड़की लड़का 
खोज रही है। जितश80० पेणाणाा्ध और फै।6 प्रंपशापणट्र की बाद 


मद सवोदय दर्शन 


सारे शिक्षुए-क्षेत्र मे श्रा गयी है। गिक्षण के क्षेत्र और विचालय यदि 
वर-धू-मगया के ज्षेत्र यन जायेंगे, तो आप गाँठ बाँव लौजिये कि इस देश 
में से सारी सस्क्ृति ओर सारी मर्याद का श्रन्त होनेवाला है | 

ब्रह्मचर्य जैसे सारे ब्रत सामाजिक मूल्य है, इसलिए याव-्जोबन चलने 
चाहिए। लेकिन इनका विशिष्ट श्राचरण एफ विशेष अवधि में होता है 
शौर वह श्रवधि शिक्षण की श्रवधि होनी चाहिए.। ब्रद्मच-श्राश्रम पहले 
भी विद्यार्थी के लिए ही माना जाता था । ब्रद्मचर्य के लिए कटते भी थे-- 
“ब्रह्मच्ंण ऋषिग्या'--तीनों ऋणंँं में से ब्रह्मचय के आश्रम मे 
से ऋषियों का ऋण दिय्रा जाता था। विया में ब्रह्मच्य का भान 
होना चाहिए। 


धन्यो ग्रहस्थाश्रम | 


चारों ट्राश्नमों में शहस्थ श्राभम को घन्य माना है। इसका मुख्य 
कारण यह है कि कद पस्था सामाजिक मूल्यों का प्रतीक 'प्रेर सामाजिक 
लीवन वी मुख्य इकाई मानी गयो। समाज में जिस सह-जीवन का विकास 
हमे करना है और जिस दठद्दीन अनुशासन को हम सारे समण मैं 
चरितार्थ करना चाहते हैं, उसकी वह प्रयोगशाला है। श्रम्युदय अर्थात्‌ 
भौतिक सुखोपभोग का आयोजन निःश्रेयस सिद्ध फरने की दृष्टि से किस 
प्रकार क्या जाय, इसका आदर्श उपस्थित करना बुद्धम्म सस्‍्या का प्रधान 
उर्ेश्य है। चार पुरुपायों में श्रथ श्रोर काम का भी समावेश किया 
गया है। श्र्थ ओर काम अपने में मनुष्य के स्वामानिक विकार हैं। 
जय ये वर्म और मोक्ष होते है, तय उन्हें पुरुपार्थ का रूप प्राप्त होता है और 
वे सामाजिक मल्य म परिणत हो जाते है 

श्राज मनुष्य को कौठुम्बिक जीवन के साथ उसके उद्योग और नाग- 
रिक्‍्ता का कोई प्रयत्ष अनुचन्ध नहीं रट गया है। दमन थी नीति अलग 
है, मकान दी नीति अलग है श्रोर सार्वजनिक नीति अलग ऐै। इसलिए 


चार प्रश्न - पुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण भोर भाभम मै 


एफ सामानिक रूप में बौठुम्यिजता ज्ञोग होती चली जा रही है और 
अ्रत्र तो यट भय होने लगा € झि बृटम्बनसस्था का दाँचा भले ही चना 
रे, लेक्नि उसजी सुमगता और पव्रियता तितर-तिनर हो रही टै। झआाव 
हम नो रुप में बीठुमिउता ओर हुद्धममन्सस्या फ्री पुर; त्थापना तथा 
सरव्न कग्ना चाहते हू । 


कुटुम्न-सस्था की विशेषता सह-जीवन 


कुटम्बनतत्था की सगे प्ठी विशेषता यह है कि उसमें संविधान, 
दठ-योजना ओऔर सैनिक अनुशासन के प्रिना सट-जीपन और सहयोग सम्पल 
होता है। चुल-पर्म, कुल-पर्म्मग ग्रौर आ्रानुवशिक सत्कार ही ऐसे होते ए 
कि परियार के सारे सदत्य एक-दूसरे के साथ रहने में श्रपनी प्रतिश् और 
कल्पाण मानते हैं और जय एसनदूसरे से श्रलग गेते है, तो उसमें अपनी 
प्रिउशता समभते हं। इसीलिए तो श्लग होते समय्र एकदुमरे को डोष 
देसर अलग होते ह॥ #रएक यह बतलाने वी कोशिश क्रताहे कि 
इस ग्लगोके की जट्ट में नहीं हैँ | में तो उप्ो सम्शलकर, दिला-मिलाकर 
रहना चाहता हैं । सः-जीयन है लिए अपने व्यक्तितत छुस और सुविधा 
वा उन्स्ग करना बीटुसिक जीयन की बुनियाद है । 

इसके टो आधार है। एक है खत वी रिश्तेदरी और दूसग है 
पित्रार वी ननेदग। एसलिए समान में ऊुदम्बनसस्या एक स्य सिद्ध 
सन्‍्धा है। उसके निर्माण सदलो के सकल ते या उनकी इच्छा से नहीं 
होता। मे अपने माना पिता, भाई-नहन, पुत-पुत्री चुन नहीं सकता। ये 
गय मुझे पहच्छा से प्रात लेते दँ। जैसा कि कर्ण ने कटा, “कुट्ठम् में हमारा 
जन्‍म देबाउत्त है।” परिणाम यह हे कि परिवार में जितने व्यक्ति रहते है, उन 
सती एफ्न्‍दूसरे के लिए सहज श्रात्मीयता होती है। कृत्रिम नियन्त्रण 
आर औपचारिक नियर्मी की वहाँ आवश्यकता नहीं रहती । मनुष्यों के जो 
स्वायतत सम्बन्ध होते ५, उनकी श्रपेज्ञा यट बीठुम्िक सम्मत्ध अ्रधिक 


६० सर्वोद्य-दर्शन 


स्थायी श्रोर अमेय माने जाते हैं। अ्रश्रेजी मे क्‍्यावत है कि पानी से सुन 
गाढ़ा होता है। इसलिए एक ही जलाशय के पास रहनेबराले पढ़ोसियों 
की अपेज्ना एक परिवार के व्यक्तियों के सम्नन्‍्ध उत्तट माने नाते हैँ। जो 
चड़े हैं, वे पहले छोर की चिन्ता कर | जो छोटे है, वे वड़ों का आदर 
करें | इसके लिए. हम कुठम्म में कोई दश्ड-विधान लिखकर नहीं रसने | 
चिर्कालीन उत्कागें के कारण यह सय अपने-आप होता चला जाता है| 
मानवीय समाज में कुठम-सस्था एक अनुपम क्लाइति है। 


गृदस्थाश्रम का प्रयोजन 


कामोपभोग जय एक सास्कृतिक तत्कार बन जाता है, तय वह सामा 
जिंक मूल्य बनता है। कुठ्धम सस्था का आधार विवाह-सस्तार है। स्त्री 
श्र पुरुष विवाह-सस्वार से एक-दूसरे के जीवन म॑ जय प्रवेश करते हैं 
तब्र वे 'य्ृहस्थाश्रमी! कहलाते है। तय्र सयराल यह होता है कि क्या 
ग्हस्थाश्रम काममूलक होता है ओर त्लरी-पुरुषों को श्रनिर्नन्‍्ध कामोपमोग 
का लाइसेंस देना उतना प्रयोजन है ! हरगिज न्रीं। बल्कि विवाह तत्कार 
का प्रयोजन ह---वामबासना का सब और ग्रहत्थाश्रम का प्रयोजन है-- 
ल्ली पुरुषों का तयुक्त जीवन । श्ली की पुरुष के लिए ओर पुरुष वी नरी 
के लिए जो निष्ठा वैवाहिक जीवन का मेब्दएड मानी जाती है, वह मनुष्य 
को शारीरिकता से ऊपर उठा इती है| निष्ठा जितनी उत्तद ओर इृठ 
होती जाती है, शारीरिकता उतनी ही कम होती चली जाती है। मेरी माँ 
ससार भर में सबसे गुणवती स्री नहीं है, किन मेरे लिए ईम्बर के विश्य 
व्यापी वात्सल्य की वही प्रतिम॒ति है। मेरा वे सारे गाँव में सब्रते खूयवूरत 
नहीं है, लेकिन मुझे तो बह दुनिया भर के सारे लड़कों से अ्रधिक प्रिय है। 
मेरी ज्ली अधिर रूपचती नहीं है, लेकिन मेंरे लिए तो डसके रूप म॑ सृष्टि 
की सारी मनोगता साकार होकर आयी है। इस प्रकार कोड़म्निक्ता मनुष्य 
को एफ स्नेदमय दिव्यचक्षु प्रदान करती है। इसी स्नेट के आ्राघार पर 


चार प्रश्न ; पुन्जन्म, प्रेरणा, चर्ण और आभ्रस ६$. 


किसी भी प्रकार के बाह्य नियन्त्रण ओर ओपचारिक संविधान के बिना सारा 
च्यवहार चलता है। 


एक़ बार हमारे एक मित्र का विवाह निश्चित हुआ । वे दी काल तक 
शविवाहित रहे ओर लोगों का यह खयाल हो गया था कि वे आजन्म 
ब्रह्मचये का पालन करेंगे । संसार भर की सभी स्लियों को वे अपनी माताएँ 
मानते थे। जब उनके विवाह का समाचार हमारे दूसरे मित्रों ने सुना, तो 
वें म्रुकसे आकर ठठोली करने लगे : “देखिये न, आज तक तो ये हजरत 
दुनिया भर की ख्त्रियों को माँ मानते थे, अत उन्हींमें से एक के साथ शादी 


करने जा रहे हैं !” 


उन्होंने बात हँसी उड़ाने के लिए कही । लेकिन मैंने उनसे कहा कि 
आइये, इसका थोड़ी गदराईं से विचार करें | यदि यह व्यक्ति विवाह करने 
के बदले केवल किसी ज्ञी से शरीर-सम्बन्ध कर लेता, तब तो आपके थ्ाक्षेप मैं 
कुछ सचाई रही होती । लैकिन यह तो विवाह-छंस्कार कर रहा है। एक 
स्री के जीवन के साथ अपने जीवन को जोड़ रहा है ओर उसके प्रति 
एक़निष्ठ रहने की प्रतिज्ञा करता है। यह एक ञ्री को माता से पत्नी 
नहीं बनाता; बल्कि स्री-जाति के लिए. अपनी व्यापक मातृ-्भावना का 
संरक्षण करने के उद्देश्य से अपनी कामबासना ओर पलीत्व-भावना को 
स्थानबद्ध कर देता है। विवाह ओर रहस्थाश्रम, संयम के पालन के लिए. 
हैं। इसलिए, वह ब्रह्म चयमूलक है । विवाह के बाई इनमें से कोई बीमार, 
अपंग, असमर्थ या बिखप हो जाता है तो भी दूसरे का उसके लिए प्रेम 
कम होने के बदले बहता चला जाता है। उसकी आत्मीयता शरीरनिष्ठ या 
रूपनिष्ठ नहीं रह जाती | इस प्रकार प्रेम जितना शुद्ध होता है, उतनी ही 
कामुकता कम होती चली जाती है। सन्तानव्यात्ति के बाद माता और पिता- 
दोनों का संयुक्त जीवन एक तरह से संतान के परिपालन और पोषण के 
लिए, समर्पित हो जाता है। अपने जीवन को दूसरे के जीवन के लिए 


ह२ सर्वोद्य दर्शन 


उत्सगग करने की प्रेरणा कौठम्सिकता मे. से अनायास उसन्न होती है। गह- 
स्थाश्रम समर्पण-योग का तीर्व-च्ेत्र है| 
विवाहितों के लिए त्रह्मचर्य 

गावी ने तो विवाहित स््री-पुरुषों के लिए. भी ब्रह्मचर्य का विधान 
किया। अच्छे अच्छे समानशाह्लियों और वर्मवेत्ताओं ने इस पर बहुत 
आपत्ति वी | लेक्नि गाधी ने कहा कि ग्रहस्थाशम ओर कुठुम-सस्था 
मनुष्य को इन्द्रिय-परायणता की ओ्रोर से मानव-परायणता की ओर ले 
जाने के लिए है| वहाँ सर्ववा सहज भाव से एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति के 
लिए अ्रपने आराम और सुख का यज्ञ कर देता है। इसलिए कुट्ठम् तो 
सार्व की श्राहुति देने के लिए, बनायी गयी यज्ञ शाला है। विगाहित 
भहाचर्य का गाथी का आदर्श हमारे चिस्कालोन कुसल्वारों के कारण 
च्यवहारान्यित नहीं हो सका | फिर भी किशोरलाल माई ओर गोमती बहन 
लैसे नैष्िक शहस्थाश्रमियों के जीवन मे उसका उदात्त उदाहरण देखने को 
मिलता है| 

पुराने जमाने में गहस्थाभम पुरुष-सत्ताक था और कुठम्ब-सत्ष्या तो 
आज तक पितृ सत्ताक रही है। जो मुख्य पुरुष होता था, वह परिवार के 
दूसरे सारे व्यक्तियों का पालक और स्वामी होता था। परिवार के चाहे 
निस सदस्य को द्वान में ढेने का, बेचने का, कुर्बान करने का और मार 
डालने का अ्रधिकार उसे होता था | कुटुम्ब के सारे सदत्य उसकी उन्ीव 
सम्पत्ति के भाग होते ये। ल्ियों का स्थान गोण होता था ओर सभी 
पुरुषों की सत्ता किसी-न-किसी रूप मैं सभी जियो पर चलती थी | 


कुटुम्च क्रान्तिकारी सस्था बने 
अरब हम कुठुम-सस्था के आधारों को ही बल देना चाहते हैं। 
बौटम्बिक सम्पत्ति का विसर्जन तो हम अपने आर्थिक संयोजन से करना ही 
चाहते हैं, आनुवशिक सम्पत्ति और कोटम्बिक सम्पत्ति जय नहीं रहेंगी, तो 


आर प्रश्न पुनर्जन्म, मेरा, वर्ण और आश्रम हर 


पुत्र और कन्या, स्री ओर पुरुष वी सम्पत्ति के अपिक्तरों जा कपड़ा समाप्त 
हो जाग्या। लेम्नि इसके याद भी झुदुम में छो और पुरुष को समान 
भूमिया पर लाने की आवश्यकता होगी। इसके लिए नागरिक बीदन में 
ब्यकि-खातन्थ म जो मृल्य है, उसे कोठुम्यक जीवन में गोखिल सना 
शोंगा। कुठ्ुम्त न केवल पुरुष का होगा और न पेयल छी का होगा। वर 
दोनों के धयुक्त व्यक्तित्त शोर समुक्त दीवन के आधार पर स्थापित एक 
नत्रीन ऋन्तिवारी सस्था होगी। 


लिस कुटुम की जाति ओर व्ययहार प्र को चदाझीवार्ग लॉय्क्‍र 
व्यापक बन जाता है, बह ऊुठुस्र समान के लिए भृपणरूप माना जाता 
है। इसका तकेत आतिध्य धर्म में है। दुद्धम्म के सारे लक्तियों को भोजन 
क्गने के बाद हम मोजन करें, दतना ही कही नहीं है। हर ग्रहत्याश्रमी 
ब्यक्ति को--नादे वह पुरुप हो या ल्ली, पर भी देखना चाहिए कि हमारे 
पास पड़ोस में और गाँव में भूखा बोर्द न रहे। कोर्ट व्यक्ति वा पथिक 
गाँव में पर्व सूचना के बिना आ पहुँचा हो, तो उसे बिना भोजन के न रहना 
पड़े | बट वर्म मारे गहस्याश्रमियों ऊे लिए लागू है। यहाँ तक जि हमारे 
पुराने धर्म शात्मकारों ने लोगो के प्राए हरण करनेवाले वमराज के लिए 
मी उसे लायू क्या है। नचिकेता जय यमगज् के पर तीन ठिन तक बगेर 
खाये पीने रद, तो यमराज ने घर लोव्ते ही उससे मात माँगी और 
प्रायश्चित के लप में उसे मुँह-माँगे वरदान ठेने के लिए वे तैयार हुए। 
गदस्थाश्रमी के लिए. उसका बर श्रतिथिशाला है और वह यजमान है। 
उस यज्ञ भूमि में बैठस्र अतियियों की आसक्ा करता है। वह उद्यादक 
परिश्रम से बन कग्ता रतता है| एन्‍्न्‍्थाश्रम में श्रातित्य वर्म का पालन हो 
उक्ना है, इसलिए “धन्यो यूहस्वाश्षम ” कक्‍च गया। 


क्रान्तिसरक मूल्यों का अनुष्ठान पर्म्यगगन कुटठुम्ब-सस्था में नहीं क्या 
जा सकता, इसलिए, मार्क्सवादी क्रातिसरियों ने 'कम्यूनों की स्थापना 


४ सर्वोदिय-वर्शन 


क्री | इन कम्यूनों में जो रहते थे, उनका जीवन समान होता था और वे सये 
एक-दूसरे के सगी-साथी कहलाते ये। उनकी पहचान का शब्द, प्रत्यमिन्ना 
'का तकेत कामरेंड/ था। हमारे यहाँ पहले उसता अ्रनुवाद 'माई' शब्द से 
'किया गया, क्योंकि हम कोड़म्सिक्ता के सस्कारों में पले ये। अ्रत्र भाई की 
जगह “साथी” कहते हैं) यह अनुवाद नहीं, भाषान्तर है। हमारे देश मे 
अगाली मापा में वन्य शब्द का अर्थ 'मित्र' है। जब दो मित्रों में बहुत 
घनिश्ता होती है, तो हम उनकी उपमा सगे भाइयों से दिया करते हैं| 
असल में मित्रता का सम्बन्ध स्वेच्छा का सम्रन्ध होता है। मित्र-प्रेम 
स्वायत्त होता है, इसलिए श्रधिक शुद्ध भी होता है। लेकिन सगे 
भाशयों का नाता कोई जोड़ नहीं सकता ओर कोई तोड़ भी नहीं 
सकता । वह नित्य-सम्बन्ध होता है। इस नित्यता के तत्त्व को मित्रल में 
दाखिल करने के लिए. मित्रों की उपमा सगे भाइयों से दी गयी। इस 
प्रकार कौडुम्बिक नातेदारी को सामाजिक मूल्य अनाने की कोशिश हुई। 
+कम्पून! में रहनेबाले साथी जन एक-दूसरे के भाई-बहन बन जाते हैं; तो 
कुट्ठम के भीतर स्लरी-पुरुषों के तथा पुरुप-पुरुप और ज्जी-ज्री के सहजीवन 
में जो स्वाभाविक आत्मीयता और पवित्रता होती है, बह क्रान्तिकारी 
तसवाओं में ग्रविष्ट हो जाती है। कुट्ठम्बर तस्था जब्र ज्ञीणप्राण और प्रगति- 
शज्य धन गयी, तत्र अहिसिक प्रणेता को आभ्रम की स्थापना करनी पढ़ी | 
आश्रम में जताचरण है, सयम है। समी श्राक्रमवासी एक-दूसरे के सह- 
साधक हैं, परन्तु कुटम्बन्सस्था की स्वाभाविक आत्मीयता श्र परत्पर 
समर्पण बुद्धि का वहाँ यदि श्रभाव नहीं, तो शूत्यता अवश्य है। आश्रम में 
हम निन विशिष्ट गुणों का विकास करते हैं, उनका प्रवेश अगर कोड्म्बिक 
जीवन में न हुआ, तो कुटम्ब-सस्था नष्ट हो जायगी । वौद्म्बिक समस्या मे 
जिन मूल्यों का विकास सहज भाव से होता चला जाता है, उनका प्रवेश 
यदि झ्ाभ्रम-संस्याओं में न हुआ, तो आश्रम सस्थाएँ समाज-विमुर्लें होती 
चली जायेगी श्रौर कौटुम्मिकता सामानिक मूल्य में परिणत नहीं हो सकेगी) 


चार प्रश्न पुनर्जन्म, प्रेणा, वर्ण और माभ्स हज 


नागरिक जीवन के मूल्यों का विकास हो 


इसका एक ही उपाय है। उसके दो पहलू है। एक तो यह कि 
नागरिक जीवन के मूल्यों का प्रवेश हमारे गन्‍-जोवन में दोना चाहिए। 
जी और पुरुष; भाई शरीर बहन, बेटे और बेटियों, सप्झ बतझ ओर सयकी 
इज्जत मनुष्य की हैसियत से परिवार में भी समान होनी चाटिए। उद्ुस्म- 
सत्या सबके लिए सहर्जीवन दे प्र ओर प्रिय प्रयोगनतीर्य मे परिणत 
हो जानी चाहिए। दूसग पहलू पर है कि कोदुम्मिक सहजीवन के आधार 
भूत तत्त क्रान्तिकगें सत्याह्रों में तथा नागरिक जीवन में प्रविष्ठ होने 
चाहिए। इस प्रसार एन्‍्त्याश्रम सामाजिक मूल्यों से समृद्ध होगा और 
समाव-ब्यवत्था कौठुम्सिसता के मूल्यों से पवित्र तथा शाश्वत सोदर्य से 
समन होगी। इसे हम खल्पाश्मम का समाजिक मूल्य मानते हे | 


वानप्रस्थाश्रम 

पहस्याश्रम के बाद वी स्थिति की विनोबा “बानप्रस्थाश्रम”” क्‍्श करते 
है। बिनोब्ा का कइना है कि यथासमय्र विधिपूर्वक वानप्रस्याअ्मम ले लेना 
चारिए | लोग ऐमी गई विधि करें यान करें, एक बात में चाहता हूँ 
ओर बढ यह कि ज्ली श्रौर पुदप के जीवन में एक ऐसी वरयोमर्याता आ 
जानी चाहिए कि इसके वाद उनमें विवाद वी भावना न रहे । 

आनव कभी-कभी हम पढले है कि ७० साल का चर्चिल शादी कर 
लेता है। लोग कहते है कि ७० साल का पुरुष २०, २५, ३० साल की 
लड़की मे शादों कर्ता है, तो यह अ्नाचार है। पर ७० साल का पुरुष यदि 
<० माल वी जी से शादी कर लेता है, तो क्या यह रुवाचार है ? लोग 
करते है, "हों, फिर तो कोई हज नहीं है।” हमारे यहाँ चाहें परम्परा से ही 
क्यों न हो, एक मर्यादा थी । यह मर्यादा ज्री के विषय में थी, पुरुष के 
विपय में नहीं। त्ली के विपर में यह मंयोदा थी कि एक उम्र के आाद सोई 
चल्पना मी नहीं कर सकता था कि अन्र इस स्री का विवाह हो सक्‍्ना है। 


६६ सर्वोद्य-दशंन 


आज तो ५५ साल की स्नी भी शादी कर लेती है। ६० साल की जी भी 
शादी कर लेती है । 

मनुष्य के जीवन में से इस विवाह-भावना का निराकरण किसी मर्याग 
पर पहुँचकर होना चाहिए या नहीं ! यदि ऐसा नहीं होगा, तो जी और 
पुरुष के जीवन में पवित्रता कभी आरा नहीं सकनी । श्राज कॉलेजों मै २० 
२०, २५-२५, ३०-३० साल की लड़कियाँ पढ़ती हैं। नवजवान लड़कों 
के साथ वे एक मर्यादा में रह सकती हैं । परिवार म भाई के साथ रहती हैं, 
पिता के साथ रहती हैं, लेकिन उनके साथ जो सम्बन्ध होता है, वह वोट 
म्िक मर्यादाओं के कारण अ्रपनी हृदय की गुप्त थातें बतलाने का समन्‍न्‍्ध 
नहीं होता ! परिणाम यह है कि उनके लिए, समाज में, परिवार के बाहर, 
पितृत्व की भावना कहीं है ही नहीं | परिवार के बाहर क्या, तरुण ज्ली के 
लिए समाज मे ऐसा कोई सकेत है कि उसके लिए. पुरुष के वाहुबल का 
नहीं, पितृत्व का सरक्षण उपलब्ध हो, जहाँ वह विश्वास से, श्रपनी भावनाएँ 
व्यक्त कर सके ? ऐसे पुरुषों की तरफ क्या वह टेस सकती है ? कहाँ से 
देसे ! ऐसा पुरुष उसका प्रोफेसर होता है, उसका गुरु होता है, और उपते 
वही शादी कर लेता है ! 


विवाह की आयु-मर्यादा दो 


फलत' पुरुष की विवाहन्मावना का कहीं अत ही नहीं आता। और 
डल्टे इसमें उसे गर्व मालूम होता है | कहता है--“देखो, यह ८० साल का 
है, शादी कर ली। पांचवीं शादी हुई है और उसके बाद भी उसे सन्तान 
हुईं ।” अन्न मला पुरुपार्थ की कोई सीमा रद गयी है ! इसके बारे में लोग 
मुझसे कहते हैं कि बतलाइये, यह कोई नैतिक सकेत है १ यह कोई सास्कृतिक 
सकेत है ? और ऐसे देश मै, जिसमे ब्ह्मचर्य की बात जमाने से चली आयो 
है ! इसलिए विनोत्रा का वानग्रस्थाश्रम आप मानें या न मानें, इस देश के 
सारे पुरुषों को अपने मन में यह एक पवित्र सकल्प कर लेना चाहिए कि 


चार प्रदन एुनर्जन्म, प्रेरणा, वर्ण और शाश्रस ६७ 


एक आायु-मर्याद के बाद पुरुष की विवाह-मावना क्षीण होती चली 
जानी चाहिए । 

आज मुझसे यह प्रशेघ कह रहा था कि "आप छुछ भी कहिये, ली 
को बच्चा हो जाता है, तो उसकी दृष्टि और मावना में ही फरऊ पड़ जाता 
है।” मैने कद, “बात तो दूसरी है, क्योंकि वह अपने बच्चे की माँ बनी, 
तो पहली कल्मना उसके दिल मे यह आती है कि “में तो पुरुष की माँ हूँ। 
यह लो पुरुष इतना अ्रहकारी है, इसकी म॑ माँ हूँ? यह कल्पनाओ 
जाती है, तो उसकी भूमिका ही बदल जाती है। पर, क्या पुरुष के लिए 
कमी यह मावना नहीं श्रायेगी कि में भी क्री का पिता हूँ ? ओर यह बयो- 
मर्यादा में नहीं आयेगी ! 


वानग्रस्थ-बृत्ति 


च्रक्नचर्य के सरक्षण के लिए, ब्रत्वर्य को सामाजिक मूल्य बनाने के 
लिए इसी बहुत श्रावश्यस्ता है। आप वयोमयरोदा चाहे बितनी मान 
लीजिये थोड़ा-बहुन फर् तो व्यक्ति में भो हो समता है। कसी व्यक्ति में 
यह भावना जल्दी श्रा जायगी ओर फ्मोम थोड़ी देर में। इससी कुछ- 
एक मर्यादा श्राप बाघ सकते हैं। लेकिन एक मयोग आनी ही चाहिए, जय 
पुरुष का जीवन पितृ-ब-सपन्‍न हो ओर उसका सारा पुरुषार्थ उसकी पितृ 
भावना में से ही प्रस्द हे, जिससे तरुश छ्लियों का जीवन समाज में सपन्‍न 
हें सके । में यहाँ पर केवल 'सुरक्षित' शब्द का प्रयोग नहीं करता। मै 
कहता हूँ कि उनका जीवन समृद्द हो सके, सम्पन्न हो सके। तरुण त्रिर्यो 
के लिए. समाज में निरापद अवसर रहे, इसकी बहुत आवश्यक्ता है। 
इसीकों मैंने 'चानप्रस्थनवृत्ति! क्द्य है। 
वानप्रस्थ वी मी एक मर्याद के बाहर आवश्यर्ता है | इसमें से कौहुपिक 
भावना का निगस होकर, व्यापक कोडुतिक मावना उसकी जगह ले लेती 
है। अपनी स्री, अपने पुत्र, इस भावना से आदमी ऊपर उठ जाता है। 
७ 


ह्प सर्वोदिय-दु्शन 


धर की चह्ारदीवारी पार करके उसकी कौड़तिक भावना व्यापक बन जाती 
है। कीटुबिक भावना की ऐसी व्यापकता का विक्रास हमारे जीवन म होने 
के लिए ब्रह्मचय त्त्ति की आवश्यकता है | 
सन्यास-आश्रम 

अन्तिम आम है--सन्यात-गआश्रम, जिसमें (090 000#) कहते 
है। नागरिक के नाते उसका जीवन समाप्त हो जाना चाहिए, इसका तात्पर्य 
क्या ? यही कि फिर वह राज्यातीत की स्थिति में चला जाता है। राज्य वा 
शासन उस पर नहीं चलता । नागरिक वर्म उमके लिए, सहज हो जाते ह 
कानूनों का अनुशासन उस पर नहीं चलता । जिसे लोग कहते है नकि 
प्र 88 0800॥0 8४ पश60 )॥780! “निसत्रैगुय्यो पथि विचरता 
को विधि को निपेधष ।” भाषा आध्यात्मिक दी है, लेक्नि भाषा आ्ाध्या- 
त्मिक भत्ते ही हो, हम अध्यात्म की भाषा में अपने अ्रनुरूप अपनों 
भूमिका का अर्थ निकाल लें । हमारे अनुरूप अर्थ यह है कि हर नागरिक 
के जीवन में एक ऐसी अवस्था ग्रानी चाटिए कि जपत्र उसे राज्य शासन 
वी आवश्यकता न रहे | राज्य-शासन के यिना उसकी नागरिकता के सारे 
बर्मों का पालन सहज रूप से होगा 4 इस राज्यातीत स्थिति को मैं नागरिकता 
में 'सन्‍्यास की स्थिति कहता हूँ, बितमें उसने उत्पादन के मी कनंव्य का 
आग्रट छोड़ विया है; प्रतिमूल्य का तो लोभ सर्वथा छोड़ ही टिया है। 

०5ुम क्या कमाते हो ?” 

५मै कुछ नहीं कमाता ।” 

“तुम क्या करते हो १? 

“समाज म रहता हूँ, जो कुछ करना पड़ता है, वट इस शरीर से हो 
जाता है। मैं करता हूँ, यह में नहीं कहता |” 

“समाज से क्या लेते हो ?? 

“(जितना कम-से-कम ले सकता हूँ, उतना लेता हूँ। उसको भी कम 
करता चला जा रहा हूँ ।” 


चार प्श्व पुनर्जन्म, परणा, व्ण, और भाधम ६६ 


यह 'सन्‍्यासी वृत्ति' कटलाती है, विते म॑ नागरिक की राज्यातीत 
स्थिति कहता हूँ । शापन-मुक्त समाज की स्थापना के लिए, यदि कुछु 
नागरिकों के जीवन मे राज्यातीन अवस्था आयेगी, तो उसका विस्त् हम 
समान में कर सबेंगे ७ 


अेजलीननन+त जन 


4. विचार शिविर, अहमदाबाद सें २२-८५५ को अपराह्न में किये 
गये प्रश्नों का उत्तर 





क्रान्ति-विज्ञान : ५; 


हम भेद में ते श्रमेद की ओर जाना चाहते है | पुरानी परिमापा मैं 
कहें, तो हम द्वैत में से श्रद्देत की शोर जाना चाहते है, अथवा आधुनिक 
परिमाषा में कहें, तो हम विरोध का निराकरण करना चाहते हैं| (१00[॥66 
04 7766४ (च्वार्यो का घर ) बिन्हें कह्ा जाता है, उन सररे 
सामाजिक, आ्रार्थिक और राजनैतिक विरोधों का निराकरण हम करना 
चाहते हैँ | क्या इसके लिए. कहीं आधार है ! यह मूल प्रश्न है भर जैसा 
कि मैं कह चुका हैँ, मनुष्य के जीवन का मूलभूत प्रश्न और मूलभूत 
समत्या श्रार्थिक भी नहीं। राजनैतिक भी नहीं, वह श्राध्यात्मिक कहलाती 
है। मैने उसे 'पारमार्थिक' कहा है। यह प्रश्न भी हमारे सामने आया था कि 
आखिर हम जो कुछ करना चाहते हैं, उसका आ्राध्यात्म के साथ क्या 
अनुवन्ध है ? हमारे सदाचार में, हमारी व्यवस्था में, हमारी राज्य-व्यवस्था 
मैं आध्यात्मिकता कहाँ आती है ! 

सम्बाद और विवाद 

मेने कहा था कि मनुष्य को प्रेम में आनन्द आता है, द्वेप मे आनन्द 
नहीं आता । सम्बाद मैं आनन्द आता है, विवाद में आनन्द नहीं आता । 
आपका और मेरा मतमेद हो, तो मैं बेचैन रहता हूँ । आपका ओर मेरा 
मतैक्य हो जाय, दोनों का एकमत हो जाय तो मुझे बहुत आनन्द श्राता 
है। सहमति में आनन्द होता है ओर जिसे मीमासकी ने 'विप्रतिपत्ति' 
याने मतविरोध कहा है! जहाँ पर मतभेद होता है। वहाँ मनुष्य वेचेन हो 
जाता है। उसकी बुद्धि भी अध्पष्ट रहती है और जबतक सम्बाद की 
स्थापना नहीं हे जाती, तवतक बुद्धि का समाधान नहीं होता। इसलिए 
मनुष्य की दृत्ति का लक्षण सम्बाद है। विवाद मनुष्य की बुद्धि का 
लक्षण नहीं है। 


ऋान्ति विज्ञान १०१ 


बुद्धि का धर्म सम्पाद की स्थापना है । तो क्या इसका कीं कारण हो 
उक्ना है ! अत्र यह तो प्रलत्ष श्रनुमत की वात है। इसमें तो तर्क का 
कोई विषय ही नहीं। एक कुत्ता प्यात से छुव्पद्ता हो, तो उसे देखकर 
क्मी-कमी बिलकुल लाभाविक रूप से मेती आर्खों मे आँध आ जाते हैं, 
अगर में बहुत निर्ण 00॥०४5 (निष्छुर) हो यय्रा हैँ, सवेदनाशज्व 
हो गया हूँ ओर कुर्तों को जहर पिलाकर मरते देखने की आदत मुझे हो 
गयी है, तो बात अलम है। नहीं तो यो अगर छुर्चों को मै छुव्पयते हुए. 
देखेँ , तो हृठात्‌ मेरी श्रोखो में से आँसू निकल आते है। ये आद क्यों आते 
हैं? यह उवेदना कर्ाँ से आती है! तो में इस निष्कर्म पर पहुँचता हैँ 
कि मुझे दूसरों के साय जोड़नेवाला कोई सामान्य तत्न जीवन में होना 
चाहिए, जो हमार आधारमूत तत्व है, अन्यथा में दूसरे के दुख से दुखी 
नहीं होता, दूसरे के खुल से सुख्ती नहीं होता । 


आध्यात्मिकता और नेतिछझता 


में मह्वाक्य का अय्य नहीं जानता, लेक्नि मैंने इसमा इतना ही 
अर्थ उमका है कि जत्र उन्होंने करा कि “वह बक्म तू है”, तो शाज्षकार्रो 
ने अपने ठग से समझाया कि “तेरा 'तू-पनो मिथ्या है, उसका वह-पन! 
मिथ्या है और दोनों की एक्ता ह्वी सत्य है ।” उन्होंने एक महावाक्य तो 
यह बताया, “मैं ब्र् हूँ” श्रीर दूसरा मह्ावाक्य यह बताया कि “सब कुछ 
ब््ष ही है ।? “सब कुछ त्रद्य है ओर में वक्ष हूँ ।--इसे अध्यात्म कहते 
हैं। "तप कुछ ब्रह्म है?---यहीं से नैतिकता का, सामाजिकता का, चारिव्य 
ज आरम्म होता है। चारित्य का आरम्म अकेले में कमी नहीं होता। 
अकेले आदमी को चारित्य की जरूरत ही नहीं है। जो जगल मे बेटा है, 
उछ्ते चारित्य की क्या जरूरत है ? जहाँ दूसरे के साय सम्मन्ध आता है, वर्चो 
से ही चारित्य का आरम्म होता है। नीति का आर ही वहीं से होता है, 
जत्र मेगा सम्बन्ध दूसरे के साथ आता है। 


१०२ सर्वोदिय-दर्शन 


गीता-रहस्यकार लोक्मान्य तिलक ने अध्यात्म पर एक प्रस्स्‍ण 
लिखा। यो “गीता-ह॒त्य से हमेशा मेरा काफी मतभेद रहा, लेक्नि 
अध्यात्म के प्रकरण में बडे पते की एक धात उन्होंने लिखी है कि आर 
ईसा ने कह कि अपने पड़ोसी से प्रेम कर |! मै पूछता हैँ कि "मे अपने 
पडोसी से प्रेम क्‍यों करूँ ?? इसका जवाब इंता के पान नहीं है, नीति 
शाम्त्र के पास नहीं है। इसका घवात्र अ्रध्यात्म-शाल टेता है। "इसलिए 
कि तेरा पड़ोसी 'तः हे | तेरा 'पड़ोसो' और 'त? एक ही है इसलिए |” 

“यह कैसे जाना १” 

“दूसरे के हु ख से जो दुखी होता है | दूसरे के स॒प से जो सुप्ी होता 
है ।” और एक बात | परमेश्वर ने यह सृष्टि इतनी भद्र, मगलकारी और सुदर 
यनायी है कि यहाँ परिचय के विना भंगड़ा ही नहीं होता । यहाँ भगर युद्ध 
होता है, तो मी निक्टता की आवश्यकता होती है, परिचय की आवश्यकता 
होती है। और जिन वातां को लेकर मगड़ा होता है, उन बातों मैं दोनों 
में समानता होती है । तन भंगड़ा होता है। श्रगर एक बात में समानता 
न हो, तो फिर वह भंगड़ा ही नहीं होता | जिसे आप 'गाली? समझते 
है, उसे में गाली समझूँ, तो मेरा आपका भंगड़ा हेया | आप किसे 
गाली समभते है, उसे अगर में गुण-वर्णन समझूँ, तो भंगडढ़ा हो नहीं 
सकता | भगड़े में मी एक समानता की श्रावश्यकता होती है | 

यह आदमी मुझे मारने आया है। यह शझ्रादमी इस वक्त क्रोध कर 
रह है, यह में कैछे जानता हूँ ? क्रोध के वक्त मेरी आ्राकृति जैसी होती है, 
पैसी ही इस वक्त इसकी आ्राकृति है | इस समानता पर से में जानता हूँ कि 
यह मनुष्य इस वक्त क्रुढ है। यह जो एक एकता है, इस एकता के अधि- 
प्ठान का नाम किसीने आत्मा' रख दिया है, किसीने 'ब्रह्म! रख दिया 
है। मैं आपसे इतना ही कहना चाहता हूँ कि यह कोई रासायनिक द्रव्य 
नहीं है। कोई अणुवादी हमको यह वनलाना चाहे कि इसके भी कुछ 
परमाणु होते हैं, श्रोर इसकी मी कुछ तरगे होती है, आँखें ते ओर वह 
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देखी जा मकती हैं, तो इतनी बात में मानने के लिए, तैयार नहीं हूँ। कोई 
वैज्ञानिक इसे कमी सिद्ध कर सकेगा, इस पर मेरी बुद्धि विश्यास नहीं 
कर सकेगी ! ॥॒ 

कुछ बातें तर्क से याने बुद्धि से सिद्ध होने के परे होती है। वे अनु 
मय की भी होती हैं। नहों थ्रनुभव का विषय आ जाता है, वर्शों अनुमान 
कुटित हो जाता है। यह रासायनिक द्रव्य नहीं है। प्रयोगशाला मेँ बनाये 
हुए ( ,8007४0 7 70906 ) विज्ञन से यह चीज सिद्ध नहीं हो सकेगी। 


एकता में आनन्द 
आपके दुःख से मैं दुखी होता हैं, आपके सुख से में सुखी होता हूँ । 
"क्यों !” इसका जबाब विजान के पास कुछ नहीं है। “फ्फर ?” 
/द्यों !” का जवाब विज्ञान के पास नहीं है। वह जवाब इतना ही हो 
तजना है कि मुझमें और आपसे कहीं कोई मूलभूत एकता है जो आपके 
हु ख के साथ मुझे ढुखी करती है और आपके सुख के साथ मुझे सुखी 
बना देती है। आप यदि इसे मनुष्य की प्रकृति कहें, तो भी मैं मानने को 
तैशरर हैँ और आप यदि यह कह कि यह प्रकृति भी मनुष्य वी दृत्ति हुई 
है, तो भी मैं मानने को तेयार हूँ । में श्रापले यह झगड़ा नहीं करूँगा कि 
नड म से चेतन निकला या चेतन में से जड़। आप इतना मान ले कि 
जड़ यदि एक सत्य है, तो आ्राज की स्थिति में चेतन भी एक सत्य है। 
आपसे यह वस्तुत्यिति माननी होगी कि मनुष्य को एकता में आनन्द होता 
है और विषमता वा बिरोध में हु.ख होता है। विविधता मैं आनन्द होता 
है। पर भेद विविधता निलकुल अलग चीज है, जिसे विरोध या विपमता 
कहते हैं। उसमें मनुष्य को सदा दुःख होता है । 
शैतान का शिष्य 
बर्नाड शो ने एक नाटक लिखा है, जिसका नाम है “])6ए]'8 )8« 
था।०? ( शैताम का शिष्य ) | शैतान का शिष्य उम्रभर लोगों की मलाई 
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करता रहा । कोई हु खी हुआ, इसे चेन नहीं। कहीं आग लगी, वह 
टौड़ा। विसी पर बोई सक्‍ठ आया और वह दोड़कर न गया हो, ऐसा 
कभी हुआ ही नहीं | उस वक्त जो प्रचलित नीति-नियम थे, उनके खिलाफ 
मी उसे काम करना पढ़ा | उसे फाँसी की सजा दी गयी । बह जय टेंगने 
के लिए फाँसी पर जा रह् था, तो पुरोहित भराया। उसने कहा, “अपने 
पापों की कैफियत इस वक्‍त ठेनी है। तू अपने पाप स्वीकार कर ले श्रोर 
भगवान्‌ से क्षमा माँग ले ।” 

चह बोला, “मैं तो भगवान्‌ वो जानता ही नहीं | किस भगवान्‌ से में 
क्षमा माँगूँ ओर किसलिए छमा मोगूँ ?” 

“श्रे, तूने तो उम्र मर सत्कर्म किये हैं। अन भगवान्‌ को मान ले ।” 

मै क्या जानूँ सत्तम और दुष्कर्म ? मुझे खरर ही नहों कि सत्तमे 
आदि होते क्या दें श्रौर कैसे किये जाते हैं | जहाँ-गहाँ हुःख देखता था, 
मैं दोड़ जाता था। क्योंकि मुझसे दुस नहीं देखा जाता या, न सहा 
जाता था।* 

बत, यहाँ शो ने नाटक का अन्त कर विया | वह शैतान का शिष्य 
भगवान्‌ का भक्त था। वह जो पुरोहित था, वही शैतान का भक्त था। 


आप्तिक कौन दे 


हम नामों को छोड़ दें । जितने क्रान्तिवादी होते हैं। वे अगर आस्तिक 
न हैं; वो वे आान्तिकारी हो ही नहीं सकते । वे नाम लें या न लें, यह बात 
दूहरी है । बिनोता कहते हैं न, कि जानकी यामचन्द्र का नाम नहीं लेती थी, 
लेकिन राम का काम कग्ती थी। बौशल्या राम का जितना प्यार करती थी। 
उठना ही जानकी भी राम को प्यार करती थी। मगवान्‌ का नाम जो नहीं 
हेता, वह निरीश्वरवादी, नास्तिक नहीं होता । निरीश्वखाद अलग वच्छु है, 
नाप्तिकता अलग । कोई मी व्यक्ति, भशते ही वह आत्मा को और जह्य को 
न मानता हो, यदि दूसरे के हल से हु खी होता है, दूसरे सुख से सुखी 
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होता है और विपमता को सह नहीं सकता, तो वह आत्तिक है, क्योंकि 
चह विपमता का निगररण और समता की स्थापना करना चाहता है | 
नियति ओर पुरुपा्थ 

विपमता के निराज्र्ण के लिए, समता वी स्थापना के लिए, केत्रल 
ऐनिद्वासिक नियति, सृष्टि-नियम दी पर्यात नहीं है, उसमें पुरुष के पुरुपार्थ 
दी भी आवश्यकता है। यदि प्रकृति के नियर्मों से ही परिवर्तन होता हो 
और ऐतिहासिक घटना-चक्र के अनुसार ही परिवर्तन होता हो, क्राति होती 
हो, तो फिर पुरुष के लिए कोई स्थान नहीं रह जाता है। वह नियति का 
एक पुजो, एक उपकरण यन जाता है श्रोर फिर उसे आप जिम्मेबार नहीं 
मान सकते | पुनर्जन्म का मुझे प्रयय नहीं है। इसलिए मैंने उसे 'डपपत्ति' 
कद | लेक्नि उस उपपत्ति में से एक बात मेने श्रापक्ते सामने रस दी 
कि उसमे से जो सबसे बड़ी ज्ञात मैने सीखी वह यह कि अपने टैब का 
निर्माता और अपनो नियरति का नियन्ता मनुष्य है | 

प्रश्न है कि भोग योनि नहीं है, तो क्या मनुष्य प्रकृति के नियमों के 
अनुसार नी चलता ? दस्का उत्तर यही है कि जो प्रकृति का अनुसरण 
करता है, ठसे हमने मनुप्य कमी नहीं माना । 

मनुष्य प्राकृत नहीं है, मनुप्य सुपत्युत है। मनुष्य स्वभाव संस्कारजन्य 
है। पशुस्वमाव केवछ प्राकृत है। स्वमाव भूतमात्र का, प्राणि स्वभाव, 
प्राणिमात्र का । मनुप्य का स्वमाय » मनुष्य वा विशिष्ट स्वभाव | 


सानव ओर छुधा पिपासा 
इस सम्पत्य मं उपनियद्‌ की एक आख्यायिका है कि भगवान ने 
चष्टि का निर्माण किया और सारे जीव पैदा किये। उनके साथ बहुत-सी 
आ्राऊदाएँ पैंदा कीं | दो प्रन्‍ल त्रिलकुल मूलभूत बासनाएँ पेढ बीं-- 
एफ का नाम 'ग्रशना' और दूसरी का नाम 'पिपासा | “अ्रशना” अर्थात्‌ 
ब्याने की इच्छा और “पिपासा” श्र्थात्‌ पीमे वी इच्छा ! अब आप यह 
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त्तो मंजूर करेंगे ह्दी कि जाने की इच्छा” अलग चीज हे और (भरा 
अलग चीज हे | पीने की इच्छा अलग चीज है और "प्यास” अलग चीज 
है। इतना तो तये अनुभव है। 

तो ये दोनों--साने की इच्छा और पीने की €च्छया--विधाता ऐऐ 
फहने लगीं, “हम रहने के लिए, कहीं जगह दो ।” विप्राता ने गाय लासर 
फड़ी कर दी । उन्होंने कहा, “देसो, यह मेरा सपसे अशगफ जानयर है। 
इतना गरीब, इतना नम्न, इतना विनयशील, इतना निरुपद्रवी, मेने दूधरा 
जानयर नहीं बनाया। इसलिए पृथ्वी को भो जन रुप लेना होता है, वह 
इसीऊा रूप लेती है| ऐसी यह हमारी गाय हे। यह गाय मैं रहने के लिए. 
हुम्हें बता हैं ।” 

झशना, पिपासा ने उसे इधर-उधर से देसा और कद, "यह हमारे 
काम को नहीं है । माना कि यह है बहुत अच्छी, लेकिन हमारे काम 
की नहीं है ।” 

(यो ९) 

४इसके तो एक ही तरफ ढात हैं । दोनों तग्फ तो ढाँत ही नहीं हैं। 
यह क्या बायेगी ! और दूसरी बात यह है कि यह साया हुआ दुबारा खाती 
है, वह जुगाली करती है, रोथती है, यह हमारे काम की नहीं है ।” 

भगवान्‌ ने थोड़ा लाकर सड़ा क्या | सारे जानवरों मे सब्रसे सुदर ! 
उसका बह बुर्स और खडे रहने को उसकी वह अक्रड़, उसकी शान देखकर 
ग्रशना-पिपाता हैगन रह गयीं कि यह भी कोई जानवर है ! 

दो ही तो नर कहलाते है न १--एक अजुन और दूसरा घोढ़ा। 
इनफ़े स्तन नहीं होते | इसलिए दुनिया में ये दो ही नर माने गये | 

अशना-पिपासा ने घोड़ा देसा, बहुत खुश हुई | कहने लर्गी, “हों, यह 
बहुत ठीक है। दोनों तरफ ढाँव हैं | ऊपर भी हैं और नीचे मी ! जुगाली 
भी नहीं कर सकता । लेकिन इसमे भी एक ऐस है ।” 

#क्ैन-ता ऐस २! 
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“मूज लगेगी तो यद साबेगा और प्याम लगेगी तो प्रीयेगा | हमारे 
लाम का क्यः होगा ९” 


तो होते-दोते मनुष्य लाकर खड़ा कर दिया | 

परत, सुकझृत्यम्र चाव । यह है विल्कुल वैसा जैसा हम चाहती है |” 

#त््यो ९१7 

“वह बगैर भूख के खा सकता है, बगैर प्यास के पी सकता है। इसमे 
यट विशेषता है; जो दूसरे प्राणियों में नहीं है।” 


सानवता का आरम्स 


कुछ लोगें को इस बात पर आश्षय हुआ । सबसे अधिक आश्चर्य तो: 
बबई के मराठी साहिलिकों को हुआ, जत्र मैंने उनसे यह कहा कि “मनुष्य के. 
विपय में अशना-पिपासा ने यह जो बात कही इसके लिए, मुझे! श्रमिमान 
नहीं, शर्म नहीं, क्योंकि यहाँ से मेरी मानवता का श्रारम्भ होता है। मुमे. 
भूख नहीं है, आपके घर आया। आप कहेंगे, यहाँ कुछ नहीं पीयेंगे आप ? 
हम मगी है, इसलिए नहीं पीते हैं?” 

“नहीँ-नहीं, ऐसी बात तो नहीं है। हम अ्र्वृश्यता को नहीं मामते |”? 

“तो फिर, और कुछ नहीं, तो हमारे वहाँ शरत्रत ही पी लीजिये।” 

भ्प्यूस नहीं है [” 

“अरे, माई, शर्त पीने के लिए प्यास की क्या चरूरत है! और 
कद नहीं है, तो हमारे यहाँ चाय पी लीजिये ।” 

आन रह पान है, अस्पृश्यों के साथ मिलकर हम चाय पीनेवाले हैं। 
हमको प्यात नहीं है, लेक्नि अस्यृश्यता-निवारण करना है। इसलिए बगैर 
प्यास के पीता हूँ, कौर भूख के खाता हैँ। इसीमे ते सह-मोजन का 
आस्म्म होता है। तो मनुष्य का मोजन स्वायत्त है। सह-पान, सइ-भोजन 
सामाजिक मूल्य बन गये | 
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क्रान्ति के लिए तीन बाते 


आय एक वात आपके स्यान में श्रा गयो होगी। मनुष्य के जितने 
साक्कृतिक सलवार हैं और जितने धार्मिक नव है, उन सप्रको सामाजिक 
मूल्यों मे परिणत कैसे क्या जा सकता है? कान्ति के लिए तीन यार्तों 
की सामानिऊ मूल्यों में परिणत फरना होता है « 

१ व्यक्तिगत गुण और व्यक्तिगत शक्ति | 

२ नेसर्गिक व्यवस्था और 

३. सामाजिऊ सक्ट या सामाजिक विवशता | 

इन तीनों को जय हम क्रान्ति के अवसर में पदल लैते है, तय मनुष्य 
युरुषार्थ कर समता है । 

सह-भोजन क्हों आर्म्म हुआ ? में बगेर भूत के खा सकता हूँ, में यगेर 
प्यास के पी सकता हैं, यहाँ से मेरे सह-मोजन और सह-पान का आरम्भ 
होता है। लेकिन यहीं से उयम का भी आरम्म होता है। सहमोजन का 
मारम्प ही उयम का आरम है। 

मैं सैराष्र में पहुँचता हूँ ! मेरो थाली लगी हुई है । वनृमाई खिला 
रहे है | कहता हूँ, "आप भी क्यो नहीं बैठ जाते १” 

क्टते है, “नहीं, आपको खिला लुँगा, वाद में बहूगा।” 

“क्यों आपसे भूग्व नहीं लगी है !” 

“मृप् तो आपसे प्यादा लगी है, हो सकता है इस वक्त आपकी भूख 
इतनी ज्यादा न हो नितनी मुझे लगी है!” 

“आपकी थृख लगी है, फिर भी नहीं खाते, हमने तो वैंयक-शाम् में 
पढ़ा है, “जय भूख लगे तो खाश्नो श्रोर भूख न हो, तो साओ ही मत ।” 
4श्राप शात्र के खिलाफ काम कर रहे हैं ।” 

वजूमाई मुमसे कहते हैं--/भूस तो बहुत लगी है। लेकिन इस वक्त 
मेय धर्म है कि श्रापकों पहले खिला दूँ, बाद में में खाऊँ ।” 


क्रान्ति-विज्ञान १०६ 


सह-मोजन में सवम वा आरम्म होता है जिसे आप आतिश्यों कहते 
है। दूधरे को खिलाऊँगा, तब खाऊँगा। दूसरे को पिल्ाऊँगा, तथ 
पिकँगा | एक ही कदम आगे बढ़ना है। दूसरे को मुखों चनाऊँगा, तब 
सुख ते ज्िंगा। दूसरे को जिलाऊेंगा, तब विद्ञेंगा। यहाँ से मनुष्य दी 
सम्पता का श्रारम्म होता है। 


एकता के आधार पर समानता 


इसका आधार कहाँ है! आध्यात्मिकता मे नीति निष्मन्न कहाँ से 
होती है ! नीति का श्रधिष्ठान कहाँ है! आध्यात्मिक्ता। आत्मा और 
त्रह्म भू स्वल्‍्प कहां है ! में नहीं जानता। आत्मा और ब्रह्म का गुण 
कहें है ! वह हमको दूसरों के साथ जोड़नेवाली कड़ी है। वह इस एकता 
कर नाम है जो दूसरे व्यक्तियों के साथ मेरा उवध स्थापित वर देती है 

तो अ्रव हम कस मुकाम पर पहुँचे ! हम उसी मुकाम पर पहुँचे कि 
मनुष्य में जो मूलभूत एकता है, उस एकता के आ्राघार पर, हम समानता 
स्थापित करना चाहते है। उह-जीवन के लिए सम-जीवन की आवश्यकता 
है। सह-जीवन के लिए सह-भोजन की आवश्यकता है और सद-मोजन के 
लिए सम-मोजन चाहिए । सम-मोजन का नाम है--30 €ता0] 5६0- 
70० ० ॥ए7087 चीवनमान सबका करीव-क्रीव एक-सा चाहिए । 
घीवनमान में बहुत अन्तर या विषमता नहीं होनी चाहिए। इसे “आर्थिक 
विरोध का निराकरण” हम लोग कह करते है। सह-जीवन से सह-भोजन 
की प्रेरणा, सह-भोजन की प्रेरणा में से हम दूसरी प्रेरणा पर पहुँचे, और वह 
प्रेरणा है--सम-मोजन की प्रेरणा | 

यह जो सह-भोजन ओर सह मोजन की ग्रेस्सा है, इसीमे से आगे चलकर 
सह-उत्पादन की प्रेरणा पैदा होती है | सद-उस्ाउन की प्रेरणा में से सम्बक 
वितरण की ग्ेरणा आती है। सह-जीवन, सइ-मोजन, सम-भोजन, सह-उत्तादन, 
और सह-वितरण ऐसी ये प्रेरणाएँ एक के वाद एक आती है। अत सवाल 
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चह है कि यह परिस्थिति हमे पैदा करनी हैं, तो उसका उपाय क्या हों! 
सम्मे पे म॑ मुख्य साथन का पिचार कर लेता हूँ कि हमे यह परिम्थिति 
थाने भेंद का निराकरण करना है। भेद का मतलब ब्रिविधता नहीं, विरोध 
है | भेद शब्द कुछ दीला पढ गया है, अ्रचृक शब्द नहीं है, फिर भी दुनिया 
में रूट शब्द है, इसलिए मंने उसे वैसा ही ले लिया। आप उसझा श्र्य 
धप्रिपमता” था “विरोध” कर लीलिये। 
माक्से के तीन सकल्प 
“हमे भेद का निराकरण करना है, अ्मेद की स्थापना करनी है ।”” 
यट्‌ प्रतिन्ा दुनिया के सभी क्रान्तिसस्यों की है। मेने समानता, मिन्‍न 
विचार्गे मे उम्बाट अधिक जोना है, त्रिवाद कम सोजा है, क्योंकि विवाद 
का निगर्स्ण करना है, सम्बाद को अपनाना है। दृसगें मे और हममें 
जितना सहमत है उसझ तो हमे संग्रह करना है ओर जो भेद है उसका निरा- 
कारण करना है । इसलिए, मेने भेद स्ोजने की कोशिश नहीं को | भेद 
अपने श्राप प्रसव होगा। जहाँ समानता है, उतना ही मने खोजा है। 
आध्याम के माय समानता कटी है, यह मेने बता दी। अब हम देखें कि दूसरे 
ऋन्तिसाग्यों की क्या प्रतिशा है। उन्हेंने हमारे साथ यह प्रतिना की है कि 
हमे मेद्र क्र निराकरण करना है ओर अमेट की स्थापना करनो है। तारे 
क्रान्तिकारियों की यह प्रतिजा है। इसलिए माक्स ने तीन सम्ल्प किये । 
१--करान्ति वैज्ञानिक हो । 
सक्कति और सम्मठाय तो सर्वमीम रह नहीं गये हैं, पर विज्ञान के 
आविष्कार, विनान के शोध आज मी सर्वमौम हैं । विज्ञान सावंभीम है, इस- 
लिए. मास ने कद्ा कि जो क्रान्ति हो वह वैज्ञानिक होनी चाहिए वाने समाण- 
विस के निवर्मों के अनुरूप हो, जिसे हम 900ां्री6 902शीदा) 
देजानिक उमाववाद कहते हैं। उसमें मी पो०एा४ ( स्वप्नवागैया 
आदर्शवादी ) अलग ओर 5८क्षा76 ( विज्ञानवादी ) अलग | पर जन 
से समाववाटियों और कम्वुनित्तें का ऋगड़ा पैदा हो गया, तब से समाज- 
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यादियों में 00707 और +७९॥४४0 का बहुत बडा फर्य नहीं रद 
गया | अब ये झगड़े रोमन कैथोलिक और प्रोटेस्टेन्ट जैसे पुराने हो गये हैं । 

२--आन्ति अन्तरांष्ट्रीय हो । 

३--करान्ति में वर्ग-सघर्ष हो । 

60858 ५" ७) ॥8 ॥08 70+-576 ४ प७एणएवश०ण7* 

“वर्ग-सघर्प, वर्ग विग्रह क्रान्ति की बाय होंगी ।? 

क्रान्ति की ये तीन बातें मास ने हमारे सामने रखीं | 

मास ने हमे क्या सिखाया £ 

]90का८क 0/७॥8/70!97 इद्वात्मक मौतिकवाद सिखाया । 

सशटतक्ाइ० ॥गराशफ्ा४एकाणा 0 90 ए सिखाया और 

(0 800॥28/7070 0 006 (|४४४ सिखाया | 

१ इन्द्विकासी भोतिकवाद, 

२ ऐतिहातिक भौतिकवाद ओर नियतिवाद ओर 

3 एक वर्ग का सगठन। यह तीन बातें एक सिलसिले में मार्क्स ने 
हमे सिखायी था| 

दूमरे एक सिलसिले में उसने हमे ॥805 ए ठिफप्ीप5 ए४]०७ 
( अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त ) सिखाया । अलग-अलग सद्भों में मैं इन 
सम्का विचार आपके सामने वैठकर करूँगा कि उनसे हम क्या सौख सकते 
है और ये घिद्धान्त हमें कहाँ तक लाये ? 

माक्स नात्तिक नहों था, निरीश्वस्वाटी था, अ्रवैदिक था। बाइब्रिल 
और कुरान के खिलाऊ था। लेकिन उसने जो बात कही, वह किसी धर्म- 
सत्यापक ने, किसी ऋषि-मुनि ने, ठस अवतारों में से किसी भी अवतार 
ने इससे पहले नहीं करी थी। इसलिए दलित और पिछुडी हुई मानवता 
का वद पहला मसीदा हुआ | 

क्रान्ति अन्तरराष्ट्रीय हो 
अब हम झतगंट्रीय क्रान्ति के प्रश्ण को लें । विश्व मैं सबसे पहली 
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अतरोष्ट्रीय क्रान्ति लेनिन को ऋान्ति हुईं। लेनिन से पहले दिष्व म्‌ गोई 
श्रतराषट्रीय क्रान्ति हुई ही नहीं | फ्राउ की राज्य-क्रान्ति के परिणाम 
अन्चरांट्रीय हुए। लूथर के घ॒र्म तशोधन ( फिश0शातरैगणा ) के परिणाम 
अन्तर्राष्ट्रीय हुए. । पुनर्वागरण ( पिश१5550०४ ) के, साल्कृतिक पुनर्जीवन 
आन्दोलन के परिणाम अन्तराष्ट्रीय हुए। अमेरिव्त की क्रान्ति के परिणाम 
अन्तरोष्ट्रीय हुए। लेक्नि ये सारी क्रान्तियाँ स्थानीय थीं, राष्ट्रीय थीं। 
आधुनिक विश्व में केबल एक ही क्रान्ति अन्तर्ाष््रीय हुई और दह है--हत 
की क्रान्ति । उतकी भूमिक्न ही अन्तर्यप्रीय थी। उन्होंने कझ् था कि 
“दुनियामर के मजदूरो, तुम एक हे जाओ ! ” आब तो अन्तर्राष्ट्रीय ह्मन्ति 
के विना कोई चारा ही नहीं है। श्रन्तर्य्रोय प्लान्ति अनिदाय है। ल्वॉलिन 
के बाद अन्तर्रा्ट्रीयगा बदल गयी । 50एशोशाआ 0 008 0070प"-- 
समाजवाद एक देश में श्रा गवा। >र्णं7ए0७४हा०0 पकर४७४-- 
बहु-राष्ट्र का सिद्धान्त आ गया। स्वॉलिन दूसरी तरह का व्चार रखता 
था। उसका साम्यवादी राष्ट्र-धर्म था, राष्ट्रवाद था। त्वॉलिन से पहले 
लेनिन ने जो क्रान्ति की थी, उस क्रान्ति का स्वहूप यही था। उसकी भूमिब् 
अन्तर्राष्ट्रीय थी | आब भी क्रान्ति को भूमिका अन्तर्यप्ट्रीय होनी चाहिए । 
यदि वह अन्तर्राष्ट्रीय नहीं होती, तो क्रान्ति का कोई मूल्य नहीं है | 
अन्तराष्ट्रीय क्रान्ति का अर्थ क्‍या है! यहो कि उसकी प्रक्रिया ऐसी 
हों कि उस अक्रिया का श्रनुक्रुण तो नहीं हो सकता, लेक्नि उस प्रकिया 
का स्वीकार हो उक्‍ता है। 'अनुक्स्ण' और 'ल्वोकारों में अन्दर है! 
मार्क्स श्रौर एगिल्स मे से एगिल्स ने ही उस जमाने में (/एश/एाई 
'४णा०्श0 ( साम्यवादी घोषणा-पत्र ) वा जो चत्कस्ण झा 
मे निकाला, उसकी भूमिका लिखते हुए लिख दिया या कि यह 
कोई जरूरी वात नहीं है कि निस पद्धति से, याने जित कार्यक्रम से 
किसी एक जगह पर क्रान्ति हुई, उठी कार्यक्रम के अनुसार दूसरों 
छगह क्रान्ति हो। क्रान्ति की अक्रिया का अनुकरण नहीं हो उकता। 


क्ान्ति विज्ञान ११३ 


क्रान्ति की प्रक्रिव का अनुसरण हो ठस्ता है। याने हम अपनी विशिष्ट 
परित्यिति के अनुरूप उसके रिद्धान्तों को अपना सुज्ते हैं। 
आज सशखस्र ऋान्ति असम्भव 

शममनोदर लोहित ने दाल में एक किताब लिखी है--7!॥8 
ऊ६७ ० माइ0ए | उठमें लेसर ने काफी गमीरता ओर गह्गई के 
ताथ विचार किया है कि विस तरह क्ाति की प्रक्रियाओं में मी ओर क्राति 
थी पद्धति में भी वित्त होना चाहिए। आज यदि अतर्गप्रीय ब्राति 
हो, तो बह उुशत्र क्राति नहीं हों सक्‍्ती। बह श्राज की ऐतिदासिक 
परित्यिति है । 

श्राप कमी भी सग्कार से पूछिये कि 'फोज क्यों रखते हो ! तो उत्तर 
मिलेगा ऊि “कहीं हमारे यों पर-चक्र न झा बाय, इसलिए हम पौछ 
रखते हैं ।” अर उलट दो गया है। पोच का उपयोग पर-चक्र में नहीं 
होता है, स्व चक में होता है। वानी देश के मीवर पीज झा उपयोग बहुत 
द्ोता है। नागग्कि शाबन ( (7570 ४ तैगाग्रा809007 ) लगभग स्मात 
हो गया है। विधायियों का बल्बाहोता है, तो गोली चलाते हं। यहाँ 
तक बारें श्रानेवाली है मि कल यदि पनघट पर क्या एफ़्दूसरे की 
चोटियाँ पकड़ने लगे, तो वहाँ भी गोली चल्नेगी! नागरिक शासन क्षीण 
होने का यद लक्षण है । मूल प्रतिमा हमारी यह थी कि अतर्राष्ट्रीय ज्षेत्र 
में उपयोग करने के लिए ठेंना ग्स रहे है। पर, आज की परित्यिति क्या 
है यही कि अतर्गप्रीय मामलों मे सेना काओर शर्जेों का उपयोग न 
किया जाय । नस वी शाति-यन्पिद (2:8४०४ (07/0४/८0८5 ) चल नही 
हैं | अ्रमेरिका दी सास्कृतिक परिपदें चल रही हैं। इधर बबाहरलालबी 
लगातार कोशिश कर रहें हैं। नतीजा बह है कि अतर्राष्ट्रीय नीनि में से 
युद्ध निपिद्र करार दिया है। यहाँ पहले युद्ध वी सबसे श्रधिक प्रतिश 
थी, वहं ते युद्ध निपिद्ध करार दिया गया है। बिनके पास अ्रधिक्‍्तम 
शत्रात्ष दोते है, आज उन्हींतवी उस्कार होतो है । वह क्यों ? 

द् 
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रूस में क्या हुआ ? वेरिया श्रोर मेलेनकोंव-ये दोनों स्टॉलिन के साथी 
ये | फीज वेरिया के साथ नहीं थी, मेलेनकोव के साथ थी श्रौर पुलिए 
चेरिया के पीछे थो। इसलिए पहले दोनों एक हुए--याने फोज श्रौर 
पुलिस, दोनों जिसके साथ थी, वे दोनों एक हुए | दोनों में जर मतभेद 
हुआ। तो सत्ता किसकी हुई १ जिसके पास फौज थी, उसकी। थ्ाज भी 
पोज का नो सैनापति है, वह सबसे प्रभावशाली मत्री माना जाता है। 
अमेरिका में तो अध्यक्ष ही सेनापति है । आज हुनिया का रस कुछ यह हो 
रहा है कि जिसके हाथ में आधुनिकतम शत्राज हैं, उसकी सत्ता हो जाती है 
और उतके खिलाफ प्रतिकार का कोई सशत्र साधन जमता के हा4 में 
नहीं रह गया है । 
जन-प्रतिकार का सशत्ल साधन नहीं रह गया है, इसलिए जमता की 
क्राति श्त्रों से नहीं हो उकती। जनता के लिए क्राति, जिसे श्राप 
[२७ए०ए०ण। 407 ४8 77९0.09 कहते हैं, शर््रों से हो सकती है। 
याने मैं और नारायण ठेसाई, दोनों यदि क्रांति का ठीका ले लें, तो हम 
क्राति के टोकेदार हो सक्‍्ते हैं. श्रोर आपके लिए क्राति होगी | लेकिन वह 
कऋति आपके द्वारा' नहीं होंगी। जनतत्र में इस वात की श्रावश्यकता है 
ऊि जो क्रान्ति हो, वह केवल जनता कै लिए न हो, जनता की आत्ति' 
जनता कै द्वार! हो । आ्राज क्राति भी जनतात्रिक होनों चाहिए, अन्यथा 
दुनिया में जनतन्त्र बी कुशल नहीं है। क्रान्ति की प्रिया ही जनतात्रिक 
हे जानी चाहिए | 
क्रान्ति की प्रक्रिया 
आज तक क्या था! यही कि क्राति की प्रक्रिया भी तानाशाही 
( 9पं#णशे]) ) की हो, क्रान्ति के हह की उत्ता भी तानाशाही की 
ने और उसमें से फिर जनतन्त्र वा विकास हो | 
हि हे जप क्रान्ति में से श्र का निषेध हो गया है। तय कैसी प्रक्रिया 
की आवश्यकता है” बम तक आप सरकारी पौज को अपनी तर्क नहीं 
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मिला लेते, तब तक अब सशख्र क्रान्ति नहीं हो सकती। अत्र ऐेखिये कि 
फोच को मिला देने का क्या परिणाम होता है। अपने देश की ही बात 
ले लीजिये, यहाँ की फौज जिस सरकार के ह्वाथ में है, वह लोक्-नियुक्त 
सरकार है। वह जार की सरकार नहीं है, अ्रग्नेजों वी सरकार नहीं है, फिसी 
नवार या राजा की भी सरकार नहीं है। याने किसी ऐसी सत्ता की सरकार 
नहीं है, जो लोक-नियुक्त सत्ता न हो । सत्ता लोक-नियुक्त है और उसरी 
यह सेना है। अ्रय कल मै जाता हूँ. और सेना में बगावत कर देता हूँ, तो 
सेना को में क्या सिखाता हूँ ! यही कि, जो लोक निथुक्त सत्ता हो, उसके 
प्रति भी वफादार श्रोर ईमानदार रहने की जरूरत नहीं है। 

गांधी साधन-शुद्धि की बात किया करते थे; पर हम सममभतते थे कि 
ये तो पारमाथिक बातें हैं, व्यवहार में इनका कोई स्थान नहीं | 

व्यवहार की एक वात यह है कि व्यवहार ऐसी वस्तु है कि वह उसी 
के हाथ कमी लगनेवाली ही नहीं है। हर कोई उठता है श्र कहता 
है कि वह अव्यावहारिक है | श्रव्यावहारिक का अथ १ व्यवहार के श्रनुरूप 
नहीं है। जो नित्य चदलता रहता है, जिसको हम रोज बब्लना चाहते हे, 
चह कभी जीवन के दिद्धान्तों का नियामऊ नहीं हो सकता। इसलिए यह 
व्यवद्दरवाद बिलकुल ही श्रव्यावहारिक है। “75०७0०।श०ए 78 शि8 
7709 १70500900॥6 90"॥0ए” एक राज्यशास््री ने अपने शा में 
लिखा कि निे लोग 705 ०0॥०००? कहते हैं, श्रवसुखाद कटते हे, 
समयानुकूल वर्तन कहते है, वह तो सबसे ज्यादा बुद्धिद्दीन नि्वुद्धता की 
नीति होती है। इसलिए गाघी से हमने कश कि यह व्यवहार की बात 
नहीं है। 

इमारे देश में आज दो तरह के प्रवाह चल रहे हैं| प्रान्तवाद, माषा- 
वाद और सप्रदायवाद | ये आज हमारे देश की लोकशाही को क्लुपित बर 
रहे है। पूँजीवाद तो उसे क्‍्लुषित कर ही रहा है, ये जातिवाद, उप्रदाव- 
बाद, भाषावाद उसे अ्रद्मधिक क्छुपित कर रहे है। आज हमारे यहाँ पक्ष- 
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निष्ठा, मापा-निष्ठा, गेर जाति-निष्ठा--तीनों का दौरहोश है। ये बातें 
यदि सेना मैं गर्यी, तो न जाने क्या अ्नर्थ हो रहेगा ? 

स्पष्ट है कि इस देश में जो व्यक्ति सशक्त क्राति का प्रयास करेगा, 
वह देश में श्रराजक्ता पेंढा करेगा। अ्रानक्ता शासन मुक्ति नहीं है! 
अगबकता ओर वस्तु है, शासन मुक्ति और। यहाँ पर जो लोग सशज्ञ क्राति 
बी बात करते हैं, उनसे मैं नम्नतापूर्वक कहना चाहता हूँ कि उन्होंने परि- 
त्यिति का सम्पूर्ण विचार नहीं किया है और परिल्थिति को बाद में काबू में 
रखने दी शक्ति भी उन लोरननों ने प्राप्त नहीं की | 

अन्तर्रष्रीय क्षेत्र मे श्राज सशत्नर क्रान्ति के लिए, जनता में शक्ति 
नहीं रह गयी है। हमारे यहाँ सशत्न क्राति श्रनुपयुक्त ही नहीं, अ्रवाछुनीय 
है। हमारी क्रान्ति अन्तर्राष्ट्रीय होनी चाहिए, हमारी क्राति व्यावहारिक 
होनी चाहिए | अन्तर्राष्ट्रीय क्रान्ति वा श्रर्थ में बता ही खुका हूँ कि वह 
राष्ट्र के लिए. सुलम द्वोनी चादिए और दूसरे राष्ट्र के लिए. श्रनुतरणीय 
होनी चाहिए ! ऐसी क्राति की प्रक्रिग का विकास श्राज करना श्रावश्यक 
था। मात के वाद भगवान्‌ की कंपा से गाधी आया, जिसने प्रतिकार 
की एक ऐसी प्रक्रिया उतलायी, जो सम्पूर्ण रूप से वैजानिक है | 

वैज्ञानिकता का अथे 

यहाँ हम यह भी देख लें कि वैजानिक्ता का अर्थ क्या है ? वैज्ञानिक 
केवल पदार्थ-विशान या रसायनशात्र ( शीएछा08 ए णीशाव# ) 
की दृप्टि से नहीं, वल्कि इनके सारे नियम मनुप्य के लिए लागू करना 
चाहते हैं | यह अवैजानिक प्रत्निया है । 

एक चार वैनानिर्कों के सामने एक 'निर्बीव' शव रखा गया और एक 
'उजौव” मनुष्य लाकर खड़ा कर दिया गया और उनसे कह्य गया कि इनकी 
परीक्षा करो, इनमें क्या अन्तर है ! 

कहने लगे, इनमें कुछ मी अन्तर नहीं है, जो उसमें है, वह 


इसमें है ।”? 
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«वो कैसे ! बह मरा हुआ है, यह जिन्दा है। दोनों में कोई अन्तर 
कैसे नहीं है 7? 

बोले---“एक प्रतिशत श्रन्तर है और क्या ९” 

श्र्थात्‌ €६ प्रतिशत तो एक ही है ! 

यह एक प्रतिशत का अन्तर तुम्हें बहुत ज्यादा मालूम होता है * 

लेकिन इतमे में ही तो साग अन्तर पढ़ गया। मानवीय विज्ञान 
और पदार्थ-विश्ञन, जीव-विश्ञान भौर पदार्थ-विजान में बहुत बड़ा अन्तर है । 
पदार्थ-विज्ञान बहुत कुछ पूर्णता वी ओर कदम बढ़ा चुका है। पर मनो- 
विज्ञान या मानवीय विभान अभी अविक्सित विनान है। जितने मनो- 
वैज्ञानिक हैं, उनमें बहुत से 30॥8ए0078 हैं, प्रतिवर्तनवादी है ओर 
ए॥6000700080. ऐेशी७5८७ हैं कि जो परित्थिति मेँ से मनुष्य का 
मन बनता है, इतने ही विचार तक पहुँचे हैं। परिस्थिति का परिवतेन 
करनेवाला मन कैसा होता है, वह कहाँ से श्राता है, तो जवान इसका है कि 
वह ४४७08 4775 ( गायब कड्डी ) है। दो 7४58008 [।ए हैं-- 
जड़ में से चेतन कैसे पैदा हुआ और परित्यिति का परिवर्तन करनेवाला 
मन कक्ष से आता है, वह कैसे एकाएक आ जाता है! दो का जथाव 
विज्ञान के पास अमी नहीं है। उसका मुख्य कारण यह है कि 7#700- 
१०% ॥(906 ( प्रयोगशाला निर्मित ) विज्ञान अलग चीज है। प्रयोग- 
शाला से बाहर भी विज्ञान है, जो मानवीय विज्ञान कहलाता है | 

मानवीय विज्ञान क्या है! मैं इता चुका हूँ कि मानवीय विज्ञन है-+ 
भेद का निराकरण, अमेद की स्थापना | इसी दिशा में हमें जाना है। अत 
हमें इस दिशा मे जो ले लायगा, वह विज्ञान है। इस दिशा मे हमें जो 
नहीं ले जाता, वह विज्ञान नहीं है। 

संघर्ष नहीं, सहयोग 

लोग संघर्ष की बात करते हैं। में थोड़ी देर के लिए मान लेता हूँ 

कि हाँ, सघर्प ही जीवन का नियम है। लेकिन यह नियम किसलिए है, 
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लीवन सम्पन्न करने के लिए है या जीवन का नाश करने के लिए ? 
अन्ततः संघर्ष में से भी तो जीवन दी सम्पन्न होना चाहिए न! दिस संधर्ग 
में से जीवन सम्पन्त होता है, उसे संबर्प नाम भले ही दे दीजिये, लेकिन 
असल में वद सहयोग ही हे । 

ताश के खेल में जब तक खिलाफ खेलनेवाला नहीं होता; तब तक 
खेल ही पूरा नहीं होता | सरकार और ब्रिरोधी पत् मिलकर पार्लमेण्ट का 
खेल पूरा होता है! खेल में दो पक्ष होते हैं, वे परस्पर सहयोगी झोते | 
“वे संघर्ष में खड़े हुए? कहलाते अवश्य दें, लेकिन खेल पृण होने के 
लिए बे दोनों एक-दूसरे के सहयोगी पक्ष होते हैँ । आप अगर संब्र्ष को 
इस दृष्टि से देखें, तो मुझे कोई शिकायत नहीं है | 


हिंसा अनिवाय नहीं 


मार्क्त ने क्रान्ति का श्र बताते हुए लिखा है---ह 500७॑ंग्री 
शिवा 08009ए57 706 ॥000घा+9 ॥टटछााएशपंट्व 0४ 
७॥००0-5)80, आकत्मिक सामाजिक उथल-पुथल, जिसमें स्वतपात अनि- 
वार्य नहीं है| 

मार्क्स ने कहा कि रक्तपात होगा ही, ऐसी बात नहीं है । यानी हिंसा 
अनिवार्य नहीं है। पर इस श्रहिसात्मक संत्र्प का क्या श्र्थ? वहभी 
विरोधाभास की द्वी बात है| स्पप्ट्वक्ता “है ओर चालाक भी टै! अ्रहिं- 
सात्मक भी है ओर संघर्ष भी है! इसका अर्थ यही हे कि बह प्रतिकार 
सहयोगात्मक है | प्रतिकार में जिस दिन अहिंसा जोड़ दी जाती है, उस दिन 
प्रतिकार भी सहयोगात्मक चन जाता है । यह जो सहयोगात्मक प्रतिकार, 
सेवात्मक प्रतिकार होता है, इसीका नाम है सत्याग्रह | सत्मात्रह की 
प्रक्रिया सहयोगात्मक प्रतिकार की प्रक्रिया है। जैसे खेल में दो पक्ष हुए, 
लेकिन दो मिलाकर खेन्न होता है। आप सारी सृष्टि को लीला मान लें । 
लीला का श्रथ यही है। लीला वाने खेल हे। कोई स्वपत्नीय नहीं, कोई 
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प्रतिपक्षीय नहीं । इम एक-दूसरे को परास्त करना नहीं चाइते, एक दूसरे 
मे सहयोग इसलिए करना चाहते है कि दोनों में गुणात्मक परिवतेन हो, 
0ए््राएार० (छाए० हों । यही तो 906ला0ोओं फेशषाए- 
॥श्) ( इन्द्रात्मक भौतिकवाद ) है कि दोनों में गुणात्मक परिवर्तन हो | 
इसलिए, हम कहते हैं कि सघर्प होगा। 

अन सवाल इतना ही है कि बह सघर्प यहच्छा ठे होगा या बुद्धिपूर्वक 
शोेगा। यह्च्छा से होगा, तो मनुप्य नियति वा एक अश बन जाता है। 
उसमे उसका व्यक्तित्व नए हो जाता है। मनुष्य की मानवता ही समात्त 
हो जाती है । यदि पुरुपार्थ है, तो मनुष्य की श्रपनी बुद्धि: होनी चाहिए, । 
इस चेतना का, मिंसे आप 'सशम्र क्रान्ति' कहते हैं, उसमें अभाव पाया 
जाता है। सशत्न क्रान्ति वी अ्रन्तिम प्रतिष्ठा, अन्तिम शक्ति कहाँ होती है ? 
शेक्सपियर का दूसरा रिचर्ड कहता है न---/# 0ए ४08६ धा0॥5 
॥8 00 (०5९०शा९३ शत 0ए' 5७०0 60 8ए (मारी जो 
क्गई की ताकत है, यही हमारी सब्सद्विवेषचरुद्धि है और हमारी तलवार 
ही हमारा कानून है।” सशज्ञ युद्ध चाहे कैसा भी हो, अन्त में यहाँ आकर 
वह रुक जाता है। शल्न-शक्ति की अप्टता ही उसका मुख्य अधिष्ठान है । 

शक्ति का अधिष्ठान कहाँ ? 

समदास स्वामी ने कह, “सगवन्ताने अधिष्ठान पाहिजे !? भगवान्‌ 
का अधिष्ठान हो! लेक्नि भगवान का अधिष्ठान कहाँ हो, छुद्य 
में हो ? ओर द्वाथ में तलवारहों! मैने कहा, “भरवान्‌ काफी नहीं 
है ?” तो कहे, “नहीं, मगवान्‌ के सरक्षण के लिए. तलवार की जरूरत 
है।” तय तो तलवार हो पड़ी है, मगवान्‌ तो बढ़ा नहीं हुआ, और फिर 
जिप्तकी तलवार बड़ी हुईं, वही भगवान्‌ हो गया। 

अग्रतश्चतुरों चेदा पृष्ठत सशर धनु 

हिन्दू महासभा के जमाने में डा० मुजे कह करते थे कि “तुम गाघी- 

वाले कुछु समभते भी हो १”? 
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५हीं, इतना तो हम जानते हैं कि हम नहीं सममभत्ते हैं। आप 
समझाइये |” 

तो कहा, “आगे-आगे वेद चलेगा और पीछे-पीछे धनुष-चाण चलेगा ।” 

“किसलिए १४ 

तो कहा कि “वेद वा सरक्षण करने के लिए धनुष-चाण की 
लरूरत है।” 

हमने कहा, 'तब्र तो वेद का प्रामाण्य ही खतम है। धनुष-बाण ही 
प्रमाण है, क्योंकि बेद्‌ तो धनुष्-चाण की शरण आ गया ।” 

दूसरे ने कहा कि “एक हाथ में तलवार और दूसरे हाथ में कुरान ।” 
तो फिर कुरान बढ़ा है या तलवार बड़ी है ! 

तीसरे ने कह कि “एक हाथ मैं कोड की गन--धर्म-सुद्ध की तोप 
ओर दूसरे हाथ में वाइमिल ।” तो बाइचिल का खतः कोई मूल्य ही नहीं ! 

चोथा कहता है कि “कमर में कृपाण और सिर पर पथ सहिषर |”? 
ते कृपाण की ताकत है। 

अब हमारे सामने प्रश्न यह आरा जाता है कि हम अत में शक्ति का 
अधिष्ठान कहाँ मानते हैं। हम अपने आदर्श को श्रेष्ठ मानते हैं या बाहुबल 
को ! सशद्न क्रान्ति यहाँ श्राकर रुक जाती है; इसलिए सशस्त्र क्रान्ति जैसी 
अवैजानिक और श्रव्यावहारिक प्रक्रिया समार मे आज दूसरी है ही नहीं। 
यह गाघी ओर मास का सवाल नहीं है। हमे तव्श्य होकर विचार करना 
है और सोचना है कि आज के जायतिक एदर्भ मे कौन सी क्रान्ति वैजानिक 
और व्यावह्वरिक हो सकती है । 


भेद का निराकरण द्वी हमारी कसौटी 


हमारी कप्तौटी क्या है! हम भेद का निराकरण करना चाहते हैँ, 
अमेद की श्रोर बढना चाहते हैं। यही हमारी कहौदी है। इसके अनुरूप 
हमारी क्रान्ति की प्रक्रिया हेनी चाहिए । गांधी ने कद, “सहयोगात्मक 
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प्रतिवार क्रो |” तब यह प्रश्न उठा कि क्या प्रतिकार भी सहवोगात्मक हो 
सकता है ? गाघी ने इसके लिए “हृद्य-परिवर्तंन” माम दिया और हृव्य 
परिवर्तन की दो युक्तियाँ बतलायीं कि मनुष्य किस प्रकार से इसे सोचे | 

“दूसरे दी बीमारी को अपनी बीमारी समझी, उसकी सेवा करो ।” 
+'रमारी में में शुभ्षा करता हूँ, इसलिए कि 'तेरा' हुःख 'मेरा हुख है।” 
समाज श्रौर उक्तार आन यहाँ तक पहुँच गया है। 

अनानी के साथ हमे सहानुभूति है। “तेरा प्रश्न मेरा प्रश्न है। तेरा 
आज्ञान मेग अनजान है। दोनों मिलकर ठसमस निराकरण क्रेे।” शिक्षण 
और विदा के क्षेत्र में इम यहाँ तक पहुँच गये । 

गाधी कहता है, “और एक कदम आगे बढ़ो | दूसरे के अ्रपणघों को 
भी श्पने अ्पगध मानो । ठुम्दारी सद्दृदयता, तुम्हारा ताढत्य दूसरों के 
साथ यह तऊ हो। तुम्हें अपराध में सहयोग नहीं करना है; अपगघ की 
क्षमा भी नहीं करनी है, लेकिन नितने अपराध किया हो, उस अपराधी 
को 7067 8शे भ्रपना दूसरा ल्वरूप मान लेता है। “बह मी 'में 
हूँ, ऐसा मान लो |”? 

कोई सन्त ही ऐसा कर सऊता था! यह करुणा की प्रक्रिया है। इस 
क्रान्ति में ककणा की यह प्रक्रिया क्यों है? इतना व्यापक हृढय भगवान्‌ 
ने केवल सत को ही दिया है कि वह पापी, अपरावी ओर श्रन्याथी के 
टिए, भी अपने हृदय में कदणा रख सके। यह छत वी ही भूमिका होती है। 


लेनिन का अनुभव 


लेनिन को बड़ा अच्छा अनुभव हुआ। ऋान्ति हुई | दोन्‍चार बाल 
के बाद जय पहली 0000फ्रा० ?0॥6ए ( श्रार्थिक नीति ) आयी, तो 
लोगों मे पूछा कि तुम्हारी पहली योजना तो अच्छी थी, पर अब ठुम्दारी 
यह जो नयी योजना है, उसमें समाजवाद कीं दिखाई हो नहीं देता। 
उसने जवाब दिया, "हाँ, मैं जानता हूँ । इसमें उमानवाद नहीं है। ” 
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लोगों ने पूछा, “तो द्रम समानवादी योजना क्यों नहीं बना 
रहे ह्दो छः 

उसने जवाब टिया, “शान मेरी परिस्थिति नहीं है। वह स्द्भ 
नहीं है ४ 

लोगों ने चक्ति होकर कहा, “अरे! समाजवाद के नाम पर तुमने 
क्रांति की ओर बहुसख्य जनता ने समाजवादी क्राति में, क्म्युनिस्ट क्राति म॑, 
त॒म्हारा साथ दिया | फिर भी ठुम कहते हो कि समाजवाद की स्थापना नहीं 
ह्दो सकती ९१ 

लेनिन बोले, ५११७४ प९०७ प्राए 00068 प्रा 8एणा- 
ध0 7 गढ़ 0088 7णछ शा शाक्क शाह ए०8 थीं 
500था४8 बहु:रुय जनता क्राति में शामिल होती है, पर इतने से वह 
साम्यवादी और समाजवादी नहीं वन जाती ।” 

“क्यों नहीं बन जाती १” 

उसने जवात्न दिया, “क्रांति उनके स्मार्थी के अनुकूल होती हैः 
इसलिए, बहुतख्य वर्ग क्रातिकारी बन जाता है। प्रतिष्ठित वगें समाज 
पग्विर्तन नहीं चाहता | समाज मे जो वर्ग विपन्न, ढरिद्री और अग्रतिष्ठित 
होता है, वही समाज-परिवर्तन चाहता है |” 

ब्राह्मण भल्रा क्यों जाति-मेद का निराकरण चाहेगा? उसका तो 
चस्णोदक पीते हैं लोग। चमार चाइता है जाति-निराकरण, क्योंकि 
ब्राह्मण के उसे जूते मारने पर भी उसे छूत लगती है | मार्स्स ने आखिर 
यह क्यों कह्न कि एक ही वर्ग का, अमजीवी किसान और मब्दूरों का, 
ही घगठन करूँगा | ऐसा उसने इसीलिए कहा कि जो गरीब, वरिद्र श्रौर 
अप्रतिष्ठित वर्ग होता है, उत्तकी भूमिका क्राति के लिए अनुकूल होती 
है। गरीब गरीबी का निराकरण करना चाहता है, पर अमीर अमीरी का 
निराकरण करना नहीं चाहता | इसलिए गरीय का संगठन कर लो, क्योंकि 
उसका स्वार्थ क्राति के अनुकूल है । 
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क्ान्ति कब सफल होती है ९ 


यहाँ हम यह भी समझ लें कि बहुजन का स्वार्थ बड़ा स्वार्थ है। 
निःलाथ नहीं । स्वार्थ विशाल हो जाने ते व्यापक नहीं चनता । सर्वोदिय बह- 
संख्यावाद नहीं है। सर्वोदय का संकल्प सबके उदय का है। केवल बहुतंख्या 
का सवार होने से ही वह निःस्वार्थ नहीं बन जाता | साम्बवादी घोपणा-पत्र 
में मात और एंगिल्स ने इस बात को स्पष्ठ कर दिया है कि बहुजनो की 
क्रांति तमी सफल होती है, जब्र वहु-जनों का स्वार्थ और सर्व-जन का स्वार्थ 
एक हो जाता है। तहु-जन का स्वार्थ ही जब सर्ब-जन का स्वार्थ हो जाता 
है, तब वद् ऐतिद्वासिक परित्थिति प्राप्त होती है, जिस परिस्थिति में क्रांति 
सफल होती है । 

बहुजन के त्वार्थ ओर बहुजन के द्वेप पर भी ज्ञो क्रांति आधार रखेगी, 
उसके सामने हमेशा प्रति-क्राति की विभीषिका वनी रहेगी । आखिर प्रति- 
क्रांति का जन्म कहाँ से शेता है! प्रति-क्ंति के बीज कहाँ होते है, यह 
समझ लेना आवश्यक है । 

लेनिन ने कहा कि किसान और मजदूरों के स्वार्थ के अनुकूल मेरी 
क्रांति थी, इसलिए किसान और मजदूर मेरे साथ आये, इतने से वे समाज- 
वादी नहीं बन गये | स्वामित्व ओर संपत्ति की भावना का उनके मन में 
से निराकरण नहीं हुआ | उन्हें समाजवादी बनाने के लिए. मुझे कुछ भांव- 
रुप प्रक्रियाओं का आश्रय लेना पड़ेगा | यह शिक्षण वी प्रक्रिया है और 
दूसरी प्रक्रिया है श्रमदान की । 

लेनिन से पूछा गया, “तो समाजवादी योजना दुम्हरे पास: 

नहीं है!” 

उसने कहा, “राज्य के कानून में नहीं है ।” 

४हंबिधान में है !? 

“उंविधान में भी नहीं है ।” 
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०तु्त कहते हो कि कानून भी समाजवादी महीं ओर उविधान भी 
समाजवादी नहीं बना सकते | तो फिर तुम समाजवाद का विकास 
करोगे कैसे !” 

उसने कहा, 'फेरी योजना मैं एक ही समाजवादी वस्तु है, उसका नाम 
है-_8900०770 । 89000 का श्रथे है, प्रति शनिवार को नागरिवोँ 
द्वारा स्ेच्छा से अमदान | इसीमें से श्रागे चलकर काम की प्रेरणा का सवाल 
हल होनेवाला है । नागरिकों में त्थयप्रेरणा और स्वयकर्त लव, 7000/0ए8 
0 गरा8078 दोनों, इसीमें से जाग्रत होनेवाले हैं।” 


अपराध का प्रतिक्रार : अपराधी को क्षमा 


हमारी मूल वात यह थी कि हमारी क्रान्ति की प्रक्रिया मै जो प्रेरणा 
होगी, वह बहुलनों के स्वार्थ की भीन हो ओर देष की भी नहों। 
ऋान्ति की प्रेरणा जब मानवीय प्रेरणा होगी, तभी वह क्रान्ति वेंगानिर 
हो सकती है, अन्यथा नहीं । मानवीय प्रेरणा रहातुभूति की प्रेरणा होती 
है, बिसे विनोबा ने “क्रान्ति की प्रेरणा” श्रोर गाघी ने “अ्रहिंता की 
प्रेरणा” या “प्रेम की प्रेरणा? कह था। इसकी व्यक्तिगत भूमिका क्या 
है? यही कि दूसरे के अपराधों को अपना अपराध मान लेना | हम कहते 
हैं कि सन्‍त अपराध क्षमा करते है, लेकिन गाघी ने ऐसा नहीं कहा कि 
॥७885॥ 706 0४7? | उसने हमें बुराई का श्रप्रतिकार नहीं सिखाया | 

गाधी ने कहा, “ैसे रोग हैं, जैती बीमारियाँ हैं, वैसे ही अपराध हैं ।” 
हम कहते हैं. कि बीमारी का प्रतिकार करों, आग का प्रतिकार करो, 
ज्वालामुखी का विस्फोट हो, तो मलुर्ष्यों को हथ लो | गाधी कहते है कि 
'कनुष्य के अन्दर की बुराई का भी प्रतिकार क्यों नहीं ! मेरे अन्दर भी 
अपराध हैं, तो दूसरे के श्रपराध भी मेरे अपराध है; इसलिए दूसरे के 
और मेरे, सबके, अपराधों का प्रतिकार करना है; निराकरण बरना है” 
दोष, ब्रुटियों और अपराधों को छमा नहीं होती उनका प्रतिकार ही 
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होना चाहिए | वह धर्म भी है, कर्तव्य मी है। अपराध का प्रतिकार 
करा है, पर अपराधो को छमा करना है| 


हृदय-परिवर्तेन की प्रक्रिया 


गाधी और तिलक, ढोनों ने गीता पर लिखा है। तिलक ने अ्रपने 
प्रति सहयोग के सिद्धान्त का आधारभूत श्लोक माना है--“ये यथा भा 
प्रपचन्ते तास्वथेव भजाग्यदस” (४-११ ) "नो जिस भाव से मेरे पास 
श्राता है, उसी माव से में उसे आत्त होता हूँ, उसी भाव से उसके साथ 
पैश श्राता हूँ ।' इसमे से तिलक ने सिद्धान्त निकाला--'शढ अति 
शाटवर्र । अधथीत्‌ जो शठभाव से आपके पास आये, उससे आप शठ ही 
बनिये ।* 

परन्तु ऐसे प्रधग पर गाघी कहते हैं कि मनुष्य के लिए शुद्ध या ही 
शुद्ध न्याय है । 

क्यों! मैं जब कोई कार्य करता हूँ, तो मेरी भूमिका कया होती है 

माँ के सामने खड़ा हूँ, तो माँ से कहता हूँ, “माँ, गलती तो हो गयी, 
अपने श्रचल में मुझे छिपा ले, अपनी गोद में मुझे लगह हे। गलती 
फिर से न हो, ऐसी शक्ति दे । तेरा प्रेम होगा, तो उस गलती से शायद 
आगे चलनर बच जाऊँगा ।” 

इसी तरह हम मगवान्‌ से कहते हैं। “भगवन्‌, अबबी ढफा माफ 
करो | दे हरि, हमारी लान सखी । हमारी गलती निमा लो |” 

अर्थात्‌ मनुष्य अपने लिए क्षमा चाहता है, दूसरे के लिए न्याय ) 
गाधी कहता है--/हृदय-परिवर्तेन में होगा अपने लिए. न्याय और दूसरे 
के लिए क्षमा ।” यह सहृत्यता का, सहानुभृति वा लक्षण है। दूसरे के 
दुश्ख का अनुभव करता हूँ, दूसरे के सुख का अनुमब॒ करता हूँ; तो दूसरें 
के शपरा्धों वा मी में अनुभव फरता हूँ। याने श्रपगघी के लिए, भी मेरे 
हृदय में सहानुभूति है। यह आधुनिक्तम झपराध-चकित्ता कहलातों है| 


१२६ सर्वोद्य-दर्शन 


प्रश्न है कि समाज मैं से अपराध-निराकरण कैसे हो ! आज का वैज्ञानिक 
कहता है कि अ्पराध-निराकस्ण की दो प्रक्रियाएँ हैं--( १) समाज में 
अपराध के लिए अवसर न रहे, ऐसी परित्यिति समाज में पैदा की जाय 
ओर (२ ) अपराध का निराकरण हो, अपराधी का उद्धार हो | 


५ | हे 
गांधी : मानस का उत्तराधिकारी 


गांधी इससे सिपा एक कदम आगे बढ़ता है। अन्याय का निराकरण 
होगा, अन्याय का प्रतिकार होगा और अन्यायी का उद्धार होगा | यह मान- 
बीय प्रक्रिया है। श्रव इसे कोई अवैज्ञानिक कहे, तो अ्रवैज्ञानिकता का आ्रारोप 
सह लेने के लिए हम नम्न भाव से तैयार हैं। हमारे लिए मनुप्य विज्ञान 
से श्रेष्ठ है । यन्त्र बहुत बड़ा द्ोगा, (306 5थ009 45 ह/शांश' की) 87 
7000790, यन्त्र से विजन बड़ा है और )।६॥) 75 87000" ॥87) ॥78 
800॥00. और मनुष्य विज्ञान से बड़ा है। हमने मनुष्य को केद्ध में मान 
लिया है| म जो परीक्षण करेंगे, वह हमेशा अपने सामने मनुष्य को केन्द्र 
में रखकर करेंगे। इसलिए जम्र में यह कहता हैँ कि क्रान्ति की प्रक्रिया 
चैज्ञानिफ है, वैज्ञानिक होनी चाहिए, तो विशान की आज जहाँ तक प्रगति 
हुई है, उस प्रगति से लाभ उठाकर वैज्ञानिक क्रांति में भी हम आगे कदम 
बहाते हैं। यह पीछे फ्दम नहीं है। लोग कहते हैं कि हम घड़ी की 
सूइयाँ पीछे की तरफ ले जा रहे हैं। ऐसा नहीं। इम घड़ी की सूहयों 
आगे की तरफ ले जा रहे हैं । आज घड़ी की पूई जहाँ आ्राकर दक गयी 
है, वहाँ से आगे कोई सोच नहीं सकता था, वहाँ गांधी आया ओर मार्क्स 
का उत्तराधिकारी बनकर आया। माक़्स ने सारे मानवीय तत्वों का 
संग्रह किया | लेकिन मास का विज्ञान उसके भोतिकवाद के सिद्धान्तों के 
कारण एँजीवाद की प्रतिक्रिया के रूप में आया। ,इसलिए, वह उस प्रति- 
क्रिया के साथ कुछ पूँलीवाद के स्वरूप को भी लेकर आया | 

माक्स से मेरा मतलब है--हुनिया का विचार | मार्क्स एक संकेत है। 
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झुनिया में क्रान्तिकारी विचार जिस मुकाम पर आकर पहुँचा है, उससे आगे 
अब आन्ति का विचार मानवीय विज्ञान की दृष्टि से हमकी करना है और 
मानवीय विज्ञान की दृष्टि से एक ऐसी प्रक्रि| की लोन करनी है कि जिस 
प्रक्रिया में भेद का निराकरण हो, अमेद की स्थापना हो, पर भेद के निरा- 
करण के साथ मानत्र का निराकरण न हो। अ्रगर भेद के निराकरण के 
साथ, बुराई के निराकरण के साथ बुरे आदमी का ही निराकरण हो 
जाता है, तब तो वह निराकरण हीं नहीं हुआ, वह तो अज्ञान के मिरा- 
करण के साथ विधार्थी का ही निराकस्ण हो गया। बीमारी के निरा- 
करण के साथ रोगी का ही निराकरण हो गया। यह तो कोई प्रक्रिया 
नहीं हुई। प्रक्रिया ऐसी चाहिए. कि जिस प्रक्रिया मैं मानव्य की रक्ता 
तत्चतः नहीं, वत्तुतः हो । केबल मानव्य की रक्षा नहीं, श्रपित्‌ मानव्य का 
अधिष्ठान जो मानव है, उसका भी संरक्षण होना चाहिए । 


फोकनेर का संदेश 


आज संसारभर के कवि ओर साहित्यिक भी यही विचार फर रहे हैं। 
याने आधुनिकतम साहित्य की प्श्नत्ति आ्राज यही है। सन्‌ १६४६ में विलि- 
थम फोकमेर ( शे, 7द्रप्रोप्ठा०' ) को जब्र नोवेल पुरत्कार मिला, तो 
ऊसने अपने भाषण में कहा कि “संसार में अब तक सर्च मनुष्य एक ही 
चीज की राह देख रद्य है। यही कि शेल॥) आ0वो! ॥ 0७ छौ०5४ प्र १ 
क्र बम गिरता है. ओर कब मैं मरता हूँ !! इसलिए मनुष्य के व्यक्तित्व 
का उच्छेद हो गया है, उसका व्यक्तित्व पूरी तरह से त्रिखर गया है । 
जो डरता है, उसमें मानवता और क्क्तित्न नहीं रह जाता है। आम सब 
जगह मानव डरा हुआ है। फिर भी मैंने अपना यह ग्रन्थ इसीलिए लिखा 
कि मैं मनुष्य की यह आश्वासन देना चाहता हूँ कि मनुष्य कमी नष्द 
होनेवाल्य ही नहीं है| दुनिया में चाहें प्रलय हो जाय, शेकिन मनुष्य कमी 
नष्ट नहीं होंगा। मैं आशा का सन्देश बनकर आया हूँ। मेरा साहित्य 
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मनुष्य का ग्राशा स्थल द्ोगा। वह मनुष्य को यह आश्वासन श्रोर यह 
प्रयव दिलायेगा कि मनुप्य का सह्गर दरगिन नहीं हो सकता |” 

यह प्रतिशा ठीक है, श्राशा ठीक है, आश्वासन ठीक है, लेक्नि प्रश्न 
यह है कि प्रयोग क्या होगा, प्रक्रिा क्या होगी ? आश्वासन एक़ हो, आशा 
अलग हो श्रौर प्रक्रिया उसके सिलाफ शे, तो कैसे चलेगा ! पर आज तो 
यही दो रहा है। आवाभा शान्ति की है, समोजन युद्ध का है। अन्तर्राष्ट्रीय 
चेन में 77ए2"ए गाए हु 0॥ ७ छशा-0०ग7गा₹ सारी तैयारी युद्ध दी 
भूमिका पर हो रही है। अन-एमस्या वा प्रतिकर युद्ध वी भूमिका पर, 
आग का प्रतिकार युद्ध वी भूमिका पर, बाढ का प्रतिकार युद्ध वी भूमिया 
पर करने की गत कद्दी जाती है। युद्ध का घयोगन हो, शान्ति वी आकात्ा 
हो, इसम॑ मे शान्ति के अनुकूल ऋन्ति वी ग्रक्रिश।ा विकसित हो नहीं 
सत्ती। श्रोर हम तो चाहते € कि शान्ति के श्रनुकूल क्रान्ति वी प्रक्रिया 
का विकास दुनिया मे हो । श्रन्तरांष्रीय ्षेत्र में यट आकाज्ा है। इसलिए 
यहीं व्यावहारिक प्रक्रिया है। मानव्य विशन के याने भेद के निरारग्ण के 
शोर अमेद वी स्थापना के श्रनुकूल, बुराई का निगकरण ओर वुरे 
व्यक्तियों का उद्धार--इस सात्कृतिक मूल्य के श्रनुरूप यही एक प्रक्रिया हो 
सकती है | इसलिए यही साध््कृतिक प्रक्रिया है, यही वैजानिफ प्रक्रिया भी 
है, ग्रौर अन्तर्राष्ट्रीय भी । यह प्रक्रिया अन्तर्राष्टरीय इसलिए है कि अन्तर्राष्ट्रीय 
श्रातान्ा श्रौर ऐतिहासिक आयश्यकता के अनुरूप है। वैज्ञानिक इसलिए 
है कि भेद का निराकरण और अ्रमेद वी स्थापना के लिए सप्ते अधिक 
अनुकूल है। 


बर्ग-सघप का प्रश्न 


अप वर्ग-सघर्प का प्रश्न और रह जाता है। हम वर्ग-समन्वय मे 
विश्यास करनेवाले नहीं हैं | वर्ग समन्वय थुप्मत्‌', 'श्रत्मत्‌' प्रत्मयय हैं 
उसका समत्वय नहीं हो सकता। “तस प्रकाशवत्‌ विरुद्धस्वभाव ॥” 
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गरीब गरी+ नहें और अमीर श्रमीर रदे और दोनों समन्वय करें, यह कभी 
हो नहीं सकता । बर्री बरी रहे, शेर शेर रे) बकरी भी शेर हो जाय 
और शेर भी थोड़ा-बहुत बम्री हो जाके, तो वे दोनों साथ रह सकते 
हैं। इसलिए बर्ग-निगकराण बी पआरवश्यक्ता है । दूसरी प्रक्रिया हो ही नहीं 
सक्ती। श्रय बर्ग-समर्ष होगा, तो वह सदयोगामफ होगा और यढि सह- 
गोगात्मर होगा, तो केबल एक वर्ग के स्वार्थ का ओर एक दर्ग के द्वेप का 
संगठन आन्न कऋत्ति की प्रक्रिया नहीं हो सस्ती । एक ही वर्ग के स्वाथ 
गा श्रौर एक ही वर्ग के द्वेप शो संगठन आसान जरूर है, क्योंकि गरीयों की 
भूमिम क्राति के अनुकूल £। लेकिन आप याद ग्सें कि आवश्यकता को 
जय दम दान में परिवर्तित कर देते है, विवशता जिस दिन अत दो जाती 
है, ठप दिन मानवीय कान्ति का श्रारम दोता है 

दरिद्रता श्रान गरीय श्रादमों की विएणता है। ढखरिद्तता को नित दिन 
दम अतप्रद् के जन म॑ प्रदत्त देते है, उस द्विन मानवीय ऋान्ति का आरभ 
होता है। उप्रप कय तीमतर यन सकता है ? छत्र भूसा अपनी भू में से 
शक्ति प्रात करेगा । झ्राज् भूसे वी भूरय उसमें दीनता और विवशता पैदा 
क्यती है। भूसे बी भू जिस दिन उसके उपवास में, शरेशाठुआः पतपो58 
में परिशत हो जाती है, वाने भुउमरी बिस दिन उपवास में, प्रायोपवेशन मे 
परिणत हे जाती है, उस दिन उसमें से शक्ति पैठा होती है | विवशता को 
भी कक्‍य पुरुपार्थ मैं परिणत ण्र सफते हैं ? तभी, जब वियशता को मनुष्य 
अयतसर में बढल देता दै। इसलिए श्राज जो दरिद्रों की दरिद्रता है, यह 
श्राज्ञ इनऱी वियशता है। श्राताक्य इनमें अमीरी की है और मजदूर है; 
इसलिए गरीत हैं। इस आज्ञा को आप जय तक कहीं उतलगे, इनपा 
हृदय-परिपतन जय तऊ नहीं दंगा, तय तक एक वर्ग के संगठन से जो 
प्ान्ति होगी, वह मानवीय क्राति नहीं दोगी। इस दृष्टि से इसमें वर्ग 
निगररण तो है, लेकिन वर्ग-सप्र्य उस श्र मे नहीं है, जिस अर्थ में लोग 
श्राज तक उसे समझते आये टे | वर्ग-सघर् याने वर्ग का प्रतिकार; व्यक्तियों 

& 


१३० सर्वोदिय-दर्शन 


का प्रतिकार नहीं। व्यक्तियों का सहयोग है, मानव का सहयोग है | इस 
मानव का उद्धार है। केवल श्रमीरी श्रौर गरीबी का प्रतिकार है। 
निष्कर्ष 

तो हमने देखा कि आध्यात्मिकता का नैतिकता से क्या सम्पन्ध है ! क्‍या 
इम नैतिकता की भूमिका पर क्राति का आधार रल सकते हैं ! क्या नैतिक 
ऋन्ति दुनिया में कमी दो सकती है ! थ्राज तक जो करान्तियों हुई, उन्होंने 
क्या नैतिकता का विचार नहीं किया ? उन्होंने विचार किया, लेकिन 
नैतिकता को कम पाया और वैज्ञानिकता को अधिक पाया | वैजानिक्ता दो 
अधिक क्यों पाया ! विशान सावत्रिक, सावंभीम है श्रीर हमारी नैतिकता 
साम्प्रदायिकता के कारण परिसीमित हो गयी है। इसलिए लोगों ने यह 
समा कि नीति सार्वभीम नहीं हो सकती । 

कया नीति फिर वैज्ञानिक हों सकती है ! क्‍या नीति भी सार्वमोम हो 
सकती है ! जितना विज्ञान सार्वमौम है, उतनी ही मानवता सावंभीम है। 
तो फिर, क्या नीति सार्वमीम नहीं हो सकती १ सावंभीम नीति समाज 
मैं आज भी है, जिसे हम मानवता कहते हैं, वही सारभौम नीति का 
अधिष्ठान है। 

यह व्यक्त कैसे होती है ! दूसरे के दुःख में हम दु खी होते हैं, दूसरे के 
सुख में हम सुखी होते हैं । हमें दूसरे के साथ प्रेम करने में आ्नढ श्रातता 
है| इम द्वेष का मियकरण करना चाहते हैं। द्वेष में कितीको श्रानंद नहीं 
श्राता। इसलिए मनुष्य का जो श्राध्यात्मिक अधिष्ठान है। यही उतकी 
नैतिकता में श्रमियक्त होता है। इस नैतिकता को क्या हम प्रतिकर 
और कऋान्ति के छेत्र के लिए लायू कर सकते हैं ! हम अवश्य लागू कर 
सकते हैं । श्ञाज तक हम यहीं तक पहुँचे हैं कि हम दूसरे के दुःख को अरना 
हु ख सममें, दूसरे की बुराई को अपनी बुराई समझें, दूसरे के अशान को 
शपना अज्ञान समरमे। गाधी कहता है कि हम इससे भी एक कदम आगे 
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बढ़ेंगे | दूसरे के पाप को आर दूसरे के अन्याय को मी अपना अत्याय 
समझे । उसका प्रतिव्तर ऋपना कंब्य उमसेंगे। अपने श्रपताघ के और 
अपने पाप के निराकरण के लिए जो साधना हम करते है; वी साधना हम 
दूसरों के अपयाध और पाप के निगजरुण के लिए ही करेंगे। यह प्रक्रिया 
सटयोगात्मक बन लातो है। बद प्रतिकार, पर रूपये मी प्रेमदूलन होता है 
और उेवात्मऊ होता हैँ | प्रेममदूलर और सेवान्मक प्रतिझार ही 'ठत्यामह 
कहलाता है। उठीसे हम खिह्योंगात्मक प्रतिमरों फहते है। प्रतिशर 
सहयोग में परिणत हो जाता है। तपर्प केबल नाम के लिए रह जाता है। 
इस तर ने कान्ति की पक्रिया मेंतिकता में से, आध्यात्मिकता मैं से सिसि 
प्रखर निम्न द्वोती है, इसका विवेचन किया गगा [० रा 





क विचार शिविर, अहमदाबाद में २३-झ-०७ का प्रात अवचन । 
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मुझसे पूछा गया है कि मेने यह क्यों कहा कि कार्ल मार्क्स गरीब 
जनता के लिए, पहला मसीहा बनकर आया ! 

नो लोग दलित हैं, पीड़ित हैं, शोपित हैं, उनम पहला उद्घारकर्ता 
था--मार्सो । उनके लिए बह पहला मसीह्ष च्रनकर श्राया | मैं तो यहाँ 
तक कहता हूँ कि दस अवतारों के साथ एक तरह से वह ग्यारहवाँ अवतार 
बनकर ही आया था | 


माक्से की विशेषता 


मार्क्स को गरीबों का मसीहा कहने का मुख्य कारण यह है कि गरीबी 
ओऔर अ्रमीरी का निरकरण हो सकता है; धोना चाहिए ओर होबर ही 
रहेगा, यह वात किसी भी पैगयर ने, किसी भी धर्म-प्रवर्तक ने, कसी भी 
ऋषि ने या अवतारी पुरुष ने काछ माप के पहले नहीं कह्दी थी। यह 
एक ऐसी बात थी, जिसे में कार्ल मार्क्स वी बहुत बढ़ी विशेषता 
मानता हूँ) 

सभी धर्मों में ढन का झ्रादेश है। कहां गया है कि जो दुखी हैं, 
जो दरिद्री है, उनवी सद्यायता करो, मदद करो। जो कुछ ठम कमाते हो, 
उसम से उन्हें दान गो । उनके दुख का निवारण करने की कोशिश 
क्रो । राजाओं से यह मी कह गया है कि तुम राज्यों के दान कर दो । 
चहुत बड़े-बड़े श्रमीर्यों से कह्ा गया कि तुम सर्वस्व दान कर दो | कलत 
किसीने सर्वजित्‌ यज्ञ किया, फ्सीने विश्वजित्‌ यज्ञ किया। इस तरह 
किसीने सर्वत्व दान भी दिया। हरिश्चन्द्र राजा ने राज्य मी दिया; लेक्नि 
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हरिश्चन्द्र के दान से 'राजा! नाम की सस्या का निगक्ग्ण नहीं हुआ | इसी 
प्रकार बड़े यड़े सपत्तिधारियों ने अपना सर्वन्ध दान दिया, लेजिन उसके 
कारण विश्व से अमीरी और गरीबी के निगक्रण का राला नहीं मिला 
दान का आदेश सभी धर्मों में है, गगीयों के साथ सहानुभूति का आरेश 
सभी धर्मों में है, छेक्नि अमीरी और गरीबी के निराकरण का आदेश 
नहीं है। मार्स की अपनी यद् विलमुल नयी वात थी। सबसे पहले 
उसने यह बात हमसे कहीं श्रौर उसके बाद यह क्ह्य कि अमीर लोग 
यदि यह कहते हैँ कि अमीरी नेसगिक निवर्मों ते आयी ओर गरीबी भी 
नैसगिक नियमों से आयी, तो लिन नेसर्गिक नियमों के अनुसार अमीरी- 
गरीबी आयी, उसी सृष्टि के क्रम में यह मी नियति है कि आगे चलकर 
अमीरी और गरीबी का निगक्रण होनेवाला है ओर वह उनके पुरुषाथ 
से हेनेवाला है, बिन्हें श्राज हम 'गरीब' कहते है | इसलिए, नो दलित लोग 
वह समभते थे कि इमको तो उम्रमर इन्हीं अमीर्गे के भरते पर जीना 
पड़ेगा या तो इनकी कृपा पर था इनकी दान-वृत्ति पर निर्मर रहना पड़ेंगा, 
उनमें नये पुर्यार्थ की प्रेरणा पैश की । उनमें नयी आशा पैंठा हा गयी । 
इस बात को समझाने वे लिए मास ने यह कहा कि “आज तक का 
मानव-इतिद्वास ही ऐसा होता आया है ओर इसी ऐतिहासिस घटना-क्रम मे 
यह बात होनेबाली है। श्रमीरी और गरीबी मगवान्‌ दी ब्नाथी हुई नहीं 
है। धर्म मे उतका विधान नहीं है. और यदि धर्म मे विधान है; तो मिस 
धर्म ने अमीरी-गरीबी को मजूर कर लिया होगा, वह ग्गीत्र के लिए हो 
अफ्रीम की गोली है” मार्क्स की यद बात मेंगे दुद्धि में बहुत बैंचती हे | 
?0एशात एश8 पंल्ञाह्ा९0 छाही 9 एा8ए ६0 (85 
धाइवल में लिखा है कि गरीब तो हमेंशा रहेंगे ही । मगवान्‌ ने द्वी गरीबी 
बनायी, इसलिए कि हमे ठान करने के लिए. मौका मिले । मान लीजिये 
कि मुझे बीमारों वी शुश्रुप्ता करने का शोक है; तो उ्सीकों इसीलिए 
ब्रीमार कर दिया कि मुझे सेवा का दोई मोका मिले ! पुगने धर्मों का भाष्य 
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जब क्‍या गया, तो उन्होंने कह्य कि "भगवान ने गरीबी इसलिए श्रनायी 
कि इम ढान के लिए अवसर रहे |”? 


नये अयथशाश्र का निर्माण 


मात ने छद्या कि इमें ऐसा समाज बनाना चाहिए कि जिसमे न 
गसत्री ग्हगी, न इस प्रसर के दान के लिए श्रवसर रहेगा याने अमीरी 
मी नहीं रहेंगी | यह मने कार्ल मास की बहुत बड़ी विशेषता मानी है। उसने 
हमारे अयशात्तर वो क्राति से सब्रद्ध कर दिया । उससे पहले अर्वशात्र था, 
लेकिन एक ने उसे "त्वार्वशात्र” का नाम विया ओर दररे ने “अनर्थशात्र 
ज। माक्स ने खुद उसे 408 8७6॥८७४ ० 80९४) ग्राएश+ (सामाजिक 
टारिद्रथ का विज्ञान ) कहा था। माक्स ने हमारे सामने एक नवा श्र्यशात्र 
रज़ा। पग, उसका यह अ्रयशात्र अ्रथशात्र हो नहीं सकता था याने इस 
लमाने में अथंशान्त वी एक विशिष्ट परिभाषा हो गयी थी | उठ परिमापा 
के अनुसार माक्प ने जो कुछ फ्ह्य, उसका समावेश अर्थशास्त्र में हो ही 

नहीं सकता, क्योंकि उसकी बातें क्रातिकारी थीं और जो क्रातिकागी शास्त्र 
द्ोता है, उसमर पोवी-पटित हमेशा विरोध करते हैं | 
पहले के दो प्रकार के अथशाद्नी 

माक्स मे हमे एक बात यह बतायी कि ऐतिहासिक धरना-क्म के शअनु- 
सार ओर सृष्टि के विनास-क्रम के अनुसार गरीबी ओर श्रमौरी सतार 
में आबी और श्रमीरी का तथा गरीबी का, दोनों का, निराकरण अ्रवश्य 
होनेवाला है | ओर लो भी गरीत्र के पुरुपार्थ से ट्लोनेवाला है | 
इसे मैने 'वर्ग-सथर्ण! क्या था, 'एक वर्ग का उगठनों कह था ! 
दूसरी एक और वात उसने हमारे सामने रखी, लो श्रर्थशात्र की 
शत थी। उसने अ्रंशात्र में कुछ ह्ान्तिकारी तत्वों का समावेश 
क्‍या । उसके पहले दो तरह के श्रर्थशात्त्री ये। एक तो थे--पुराणमत- 
बादी, जिन्हें लोग 'जीर्य॑मतवादी' कत्ते हैं और क्म्युनिस्ट निह्ँ वुर्वो! 


झान्ति-दिचार माक्खेवादी प्रयोग का अवल्लोक्तच. १३५ 


कहते हैं। याने वे ह--पूँजीवादों अर्थशास्त्री। उनके बाद के कुछ 
0॥95500 अ्र्थशास्त्री कहलाते है | मार्क्स ने उनके ५एचाह्षाए £९0- 
प्रणगा5 कहा | ये बहुत स्थूल अर्थशात्री है, मिल अथवा मार्शल | 
पहले अर्थशास्त्रियों में एड़म्‌ स्मिथ और रिकार्डों, ये वो आते है। दोनों ने 
मिलकर दो ठिद्धान्त रखे | एक सिद्धान्त है ध[,७00ए धा607 ० 8- 
08? याने भ्रम ही मूल्य है। केवल परिश्रम ही श्राथिक मूल्य है। यह रिकार्ड 
का सिद्धान्त कहलाता है | दूसरा सिद्धान्त मिलन और मार्शल का है-- 
अिएशए जिधाए तीर ॥88 09788 70. एथेए०७ अर्थात्‌ “घन 
वह है, जिसके बदले में कुछ मिल सके |” छिसके बदले में कुछ मिलता है, 
वह सपत्ति है और जिसके बदले मे कुछ नहीं मिलता, वह उपत्ति नहीं 
है। या तो सपत्ति के बदले में हमको पैसा मिले या सपत्ति के बढ़े में दूसरी 
कोई चीज मिले । लेक्नि जिसके नदले में कुछ नहीं मिलता है, वह सपत्ति 
नहीं है। यह कितना अनयकारी सिद्धान्त था, यह समभामे की आवश्यकता 
नहीं है। रुसो और टॉहस्टॉय ने इसका कापी मजाक उडाया है। उन्होंने 
कहा कि यह खूब कहा । हवा के बदल में कुछ नहीं मिलता, तो हवा का 
कोई मूल्य नहीं है । पानी अगर मुफ्त मिल जाय, तो उसका ढोई मूल्य 
ही नहीं है ! एक लेखक ने यहाँ तक लिखा है कि अ्रव ब्रैण्डी बी चोतल 
वाइवल से महंगी मिलती है, इसलिए, उसका मूल्य बड़ा हों गया ! जित॒की 
कोई कीमत नहीं लगती, उतका कोई मूल्य नहीं, बितके बदले में छुछ 
मिलता है, उसीका मूल्य है, यह 7:%०787388 ( विनिमय ) का सिद्धान्त 
चहुत गलत सिद्धान्त माना गया | हर वस्तु या तो बिक्री के लिए, बनेंगी 
या विनिमय के लिए. बनेगी। अश्थोतत्‌ विनिमय के लिए. उत्पादन और 
विक्रय के लिए, उत्पादन, यही इसका परिणाम निकला | 
अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त 

माक्स ने अतिरिक्त मूल्य का सिद्धात निकाला। उसने रिकार्डों के भम- 

मूल्य के सिद्धान्त की मान लिया । लेक्नि उस रुप में नहीं, जिस रुप में 
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रिकार्डो मानवा था। उस रूप में वह मान भी नहीं सबता था, क्योंकि वह 
तो क्रान्तिकारी था) रिवार्डों छह प्रराणमतवादी । मास फो तो क्रान्ति 
करनी थी। क्रान्ति के लिए उसने पुराने अ्रथशात्नियों म से रिकार्डो वा 
भ्रम ही मृल्य है, यट सिद्धान्त मान लिया | लेक्नि उसने कहा कि भ्रम का 
जो मृल्य है, उसका ग्राज तक बढला नहीं मिलता है। भ्रम मैं करूँ, लेक्नि 
मेरी गुलामी मूंश्मधों जिंदा रसने के लिए, जितना बदला मिलने की 
जरूरत है, सिफे उतना ही बदला मुझे मिलता है। 


शोपण फैसे होता दे ? 


किसान है, उसका वैल है। बेल किराये बी गाड़ी में चलता है) उसे 
तीन रुपये रोज क्गिया मिलता है। तीन॑ रुपये रोज में से ढाई रुपये रोज की 
कम से कम मेहनत है। पर बल वो जिन्दा रसने के लिए जितना जरूरी 
है, उतना ही सिर लाता है! निर्वाह फे लिए जितना श्रावश्यक है, 
उतना ही बैल थो देता है श्रीर बल की मेहनत का बचा हुआ सारा फल 
किसान ले लेता है। यह 'शोपण' ( 75900/00 ) कहलाता है । 

शोपण के बारे में हम लोगों के बहुत तरह के विचार हैं | हमने कई 
बातों यो शोपण समझ लिया है। लेक्नि शात् में 'शोपण' इसे ही कहते 
हैं। अर्थशास्त्र में मार ने हमकी 'शोपण' नाम से जितकी तरफ अ्रगुलि- 
निर्देश किया, वह शोषण यही है कि एक आदमी की मेहनत का पूरा बदला 
उमवो नहीं मिलता | इसका परिणाम होता है--१०० में से ० आदमियों 
के लिए काम ही काम और १०० में से १० आदमियों के लिए आ्राराम 
ही आगम | पलत, एक ऐसा समाज बनता है। जिसमें १०० में से ६० 
आद्तियों के लिए वाम, एक विवशता, एक आवश्यकता हो जाता है और 
१० श्रादमियों के लिए आराम 0/०70.०४ (एकाधिकार) हो जाती है । 
वे आरामतलय होते हैं, आराम पर ही जीनेवाले होते हैं, आराम-जीवी 
होते हैं, विभाम-जीवी होते हैं और वाकी लोग भ्रम-जीबी होते हैं। भम- 
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जोबी और विभ्ाम-जोचो, दो वर्ग बन जाते हैं | १०० में से १० विश्राम- 
जीवी, १०० में से ६० अ्रमजीबी--इस प्रकार इन दोनों के वर्ग हो जाते हैं। 
यह 00" ए॑ 0णए०8 एश०७ ( अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त ) 
मास का सिद्धान्त कहलाता है । 


हराम की कमाई 


मार्क के अर्थशास्त्र ने हमें यहाँ तक पहुँचाया । यह बहुत बढ़ा क्राति- 
कारी सिद्धान्त था। उससे पूछा गया कि “क्या इसका मतलब तुम यो करते 
शे कि मरुष्य जो कुछ कमाता है; उस पर उसका अधिकार नहीं !” मार्क्स 
ने जवाब दिया, “ऐसा मैं कहाँ कहता हूँ? मैं तो यट कहता हूँ कि 
ए7९७॥780 [70000, बगैर मेहनत की जो कमाई है, उस पर मनुष्य 
का अधिकार नहीं”---श्र्थात्‌ हलाल वी कमाई पर मनुष्य का अ्रधिकार 
है, हराम को कमाई पर नहीं | हराम की कमाई से मतलब है वह कमाई, 
जो मनुप्व को अपनी मेटनत से नहीं मिलती है, दूसरों की मेहनत से मिलती 
है। मार्क्ठ थी परिभाषा मे यह 'अनर्जित सम्पत्ति' कहलाती है। इस पर 
मनुष्य का अधिकार नहीं है। 

#तो फिर क्सि पर तुम मनुष्य का अधिकार मानते हो १”? 

कम्युनिस्ट-घोपणापत्र में कहा गया है कि “जों अपनी मेहनत से कमाता 
है, उस पर उसका श्रधिकार है ओर उसी पर उसका अधिकार होना 
चाहिए ।” उसमे यह भी कह गया है कि “हम सारी उपत्ति का निराकरण 
क्णा चाहते हैं, ऐसा कोई न समके। हम केवल उस सम्पत्ति का 
नियाफरण चाहते है, जो मनुप्य ने अपने परिश्रम से प्रात नहीं की है । 
उस सम्पत्ति का निराकरण हम नहीं चाहते, जो मनुष्य को अपनी मेहनत 
से, अपने परिश्रम से प्राप्त हुई है।” 


जितनी ताकत, उत्तना काम 
अब मुझे यहाँ यह कहना है कि हमें इससे भी आगे बढ़ना होगा। 


रैम सर्वोदिय-दर्शन 


क्योंकि उमाजवाद का एक दूसरा मी सिद्धान्त है। वह यह कि “परिभ्रम 
तो उतना कहूँ, जितनी मुझमें ज्षमता है, और परिश्रम का प्रतिमूल्य उतना 
ही लूँ , जितनी मेरी आवश्यकता है ।” मेने इसका बहुत आ्रासान शो में 
एक सूत्र चना व्या था; “जितनी ताकत उतना काम, मितनी जरूरत 
उतना दाम ।” यह समाजवाद का एक बहुत बढ़ा सूत्र है, जिसे में 'क्ाति 
कारी श्र्नीति” कहता हूँ। “मुझमें जितनी क्षमता ओर योग्यता है, उतना 
काम में कहूँ, और जितनी मेरी श्रावश्यकता है, उतना ही मैं उसका प्रति- 
मूल्य लूँ ।” भत्र आप यदि यह कहते हैं, “जो मेरी मेहनत की कमाई है, 
ठस पर मेरा हक है |” तो फिर “जितनी मेरी छ्मता है, उत्तना काम में 
करूँ और जितनी मेरी श्रावश्यकता है, उतना ही में प्रतिमूल्य लूँ”, इससे 
यह धिद्वान्त ठीक-ठीक मेल नहीं खाता। इसमें से समाजवादी रचना की 
अन्तर्विरोधी समत्याएँ पैदा हुईं । 


प्रत्िद्वन्द्रिता का इल 


सप्से पहली समस्या यह पैदा हई कि जितनी जरूरत है, यदि तुम 
उतने ही ढाम दीगे, त में जितनी जरूरत है, उतना ही काम करूँगा ) 
जितनी शक्ति ओर क्षमता है, उतना काम में क्यों करूँ!” प्रेरणा का 
सवाल उठा । नतीजा यह हुआ कि जप प्रयोग करने लगे, तो रुस मैं भी 
आर्थिक प्रयोग हुए. श्रोर चीन में भी। उनमें एक वात निकली कि प्रति 
इृद्विता नहीं होनी चाहिए । होड़ बुरी चीज है। हरएक को काम के मुता- 
बिक ही ढम दिया जाय; तो बढ़ी प्रतियोगिता होगी, वड्ी मुश्क्लि होगी। 
यह सब नहीं होना चाहिए । जब्र यह सवाल आया, तो रास्ता खोजा गया ) 
मैं उऐ सममभीता ( (१0777077759 ) कहता हैँ । यहाँ यह समझ लेना 
चाहिए. कि समझौता ( (00ए्रएए/ण0॥88 ) और चीज है, समन्वय 
( 89700258 ) बिलकुल और चीज है। समन्वय का मतलब समभीता 
नहीं है। समझौता दो विरेधी विचार मैं होता है। मैंने कुछ छोड़ दिया, 
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शापने कुछ छोड़ दिया। अक्सर उछ आउश्यर भाग में छोड़ देता हैं, 
कुछु आवश्यक भाग आप छोड़ देते है। दोनों के अनावश्यक भाग मिल 
जाते ६, लोग इसे समभीता कत्ते हैं। चुनाव के वक्त ऐसे ही सपुक्त मोर्चे 
उन जाते £। ये ए्ञ८0 एएणाए जो यउनते £ै, वे ममनन्‍्तय से नहीं बनने, 
समभौते से पनते है । 
समाजवादी परिस्पर्धा 

#मारी परिस्थिति कैसी है प्र परित्यिति मे कितना क्‍्ठ्म हम उठा 
मम्ते है, बट साल सम के सामने य्ाग् और स्थलिन के जमाने में प्यादा 
झआपा, क्योंकि लेनिन ज्यादा दिन जी नहीं सका । स्थलिन ने इसमें से एक 
दूसरी परत निसनली । उसने क्‍य कि हम प्रतियोगिता छोड़ दें, हमारे 
ययोँ 8000736 शिरपां॥ाणा होगा । प्रतियोगिता नहीं, प्रतिस्पर्धो 
नहीं, हमारे वहाँ समाजयादी परिस्पर्धा होगी। प्रतिस्पर्धा में क्या लेता है ! 
मे नारायण को श्रपने से आगे नहीं जाने टेना चाह्वा हैं) नागयण आमें 
जाना है, वो उसदी यँग तोड़ रादूँ, तो श्रच्छा ही है, न तोंढ़ सकें) तो ऐसा 
उपाय काम में लाना चात्ता हूँ जि जिससे में आगे 5हूँ और नासयंण पीछे 
रह जाय । ये होंडे, प्रतित्धां, प्रतियोगिता कलाती है। यद पूँलीवाद 
का सिद्धान्त है। परित्यर्या क्या हे ? में, नागवाए और प्रत्ोध, इन तीनों मे 
प्रजेघ समसे मु्दर अत्तर लिखता है, तो में और नारायण, दोनो प्रयोध दी 
उसपगे करने पी कोशिश करते है । जे उत्हष्ठ है, उससे अच्छा है, उसकी 
बगबरसी करने री कोशिश जरी मय करें, बह 90८0506 वआध्रए|४/ए0ण)३ 
कल्लाता है | प्र पर्स््धा कटलाती है। तो रूम ने परित्पर्धा का सिद्धान्त 
मजुर कक | इसका प्रतिनिधि "स्टेनाय” हुआ | लेक्नि उसमें से मिद्दान्त 
क्या निकला ? वहीं सिद्धान्त निकला, जिठत डर था। 'गटु७ पोए- 
१८० बाने दाम फे लिए काम करने वी जो गुलामी थी, वह गयी, लेक्नि 
उसकी जगत थआ्रावा, जेसा और जितना काम, वैसा ख्रौर उतना दाम ! काम 
के मुतायिस ठाम--जिशह28 #८८ए४78 ६0 5०% यह बीच की परि- 
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सियति आयी। रुस श्र चीन में भी आज जो प्रयोग हो रहे हं। वे 
इसी सिद्धान्त यो लेकर हे रहे हैं। 

भत्र सवाल है कि इससे आगे हम 9०0४॥६४॥0 ॥7007/॥7७8 
( समाजवादी प्रेरणा ) की अ्रर कैसे कम बहाये ! इसका मतलब यह है 
कि इससे आगे तो हमे चलना है। श्रमी हम करों तऊ पहुँचे है 

अगछा कदस श्रम हमारा कर्तव्य 

पूँजीबाद में क्या था “7"-करम-से-कम काम, ज्यादास्से ज्यादा दाम । 
इससे तो वे थ्रागे चल गये । जशित्तनी ताकत उतना काम, नितनी जरूरत 
उतना दाम ! यर हुआ समाजयाद का तिद्धान्त। उसे थे समाजयराढ में अमी 
विशेष चरितार्थ नहीं कर सके | इसलिए समाजवाद के ग्रादर्श एक कदम 
पीछे, पूँजीबाद वी पद्धति से दो कदम आगे, ऐसे मुकाम पर श्राकर हम 
लोग पहुँचे ६ं। इसका मुख्य कारण यट था कि उस तिद्धान्त में थोढ़ी- 
सी ब्रुद ग्ह गयी थी । उन्होंने सिद्धान्त माना कि श्रम तो मूल्य है और 
अतिरिक्त अम वा मृत्य जो ले ढेता है, वह 'शोपण' बता है | इसलिए 
शोपग के निराकरण के लिए श्रम के अतिरिक्त मूल्य का परिहरण होना 
चाहिए। बट ज़िसीगों नहीं मिलना चाहिए, उसका निशकरण होना 
चाहिए | लेस्नि क्या श्रम ऐसा मूल्य रहेगा फ्रि जिछका प्रतिमूल्व उस 
ब्यक्ति वो मिलना चाहिए ! अपनी मेहनत की कमाई पर भी क्या मनुष्य 
का हर होगा ! यहाँ दमारा सुझाव पट है. कि श्रम भी प्रतिमृल्य के लिए 
नहीं होगा। श्रम हमाग कर्तव्य शेगा और अ्रम वा फल सारे समाज का 
होया | गावी ने इसे द्रारी(-अ्रम! का घत कहा। इसीको यूरोपियन- 
सोशलिस्ट 5गग जि7707 ( ब्ेन्ट सावमन ) ने कहा कि 00 रण 
जोगी ग0 ]0ाहु। 08 णा। 7(९छड्ांतु, एप 0एए शाप्र४ हमारा 
परिश्रम है हमाग चारित्य होगा, हमाय परिश्रम द्वी मारा गुण होगा | 
भगवदगीता के शब्दों में हरएक का विशिष्ट धर्म ही हरएक का सम 
होगा | मगवदगीता में उसकी इस तरह से परिभाषा वी थी। 
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हमे ठेसना है. कि उपादक परिश्रम सामाजिक मृल्य कय बनेगा? 
जग परिश्रम मेग अत होगा ओर परिश्रम के पल पर मेश अधिकार नहीं 
होगा, याने उत्तादफ का भी श्रधिमर नहीं होगा। उस पर सारे समाज 
का श्रविव्गर तोगा। याने यदि हम श्षम के मूल्य मे एक कदम आगे बढ़ाते 
है, तो समानवाद का बढ़ जो आदर्श था कि जितनी क्षमता सेगी, उतना 
तो में काम करूँगा और जितनी आवश्यकता होगी, उतना दाम लूँगा-- 
उसमे श्रौर श्रम-मूल्य के सिद्धान्त में जो एक विरोध सा मालूम होता है, 
उसता हम समान मे से निराफ्स्ण कर सरेंगें | 

निष्फ्प 

मास ने #म क्या मिसाया ? उसने समाज को बीन-सी ऐसी बात 
दी, जिने हम आन्तिस्नरी! कह सक्‍्ते है? तो मेने बताया कि उसने हमें 
सममे पाली बात य दी कि गरगीगी और अमीरी मगवान्‌ वी बनायी हुई 
नहीं है। गगेती और श्रमीगे वर्म नहीं हो सकता श्रौर अगर बह धर्म है, 
तो उस धर्म घो भी हमे नशा मान लेना चाहिए. | उस घर्म को हमे गलत 
मान लेना चाहिए. | गरीग्री श्रीर अमीरी लित विसस-क्रम में थ्रा गर्मी, 
डी विकास क्रम में सष्टि के नियमों के श्रनुमार ओर ऐतिहासिक घटनाक्रम 
के अनुसार उनका निराज्स्ण होनेवाला हे और गगेतें के पुरुषार्थ से 
होनेबाला है । यदट एक बहुत बड़ा आशापूर्ण सदेश मास ने हमें दिया । 
इस गरीयी और अमीरी के निरास्स्ण के लिए एक नये आान्तिकरी अ्र्थ- 
शान्त्र को भी उसने उपक्रम क्या। मा ने हमारे सामने इस नये 
क्रान्तिकारी अ्र्थगान््र के ठो पहलू रसे | एक तो यद्द कि मनुष्य की जीविका 
के ताथ उसके जीवन में भी बहुत बड़ा परियतन होता चला जाता है। लोगों 
ने यह मान लिया है कि बेचल जीव छे द्वी परिवर्तन रोता है। यह मास 
का पूग कहना नहीं है। लेकिन यह उपने माना है हि मनुष्य की जैसी 
जीपिज होती है, बेसे दी उसके सत्कार बनते है. और वैसा ही उसका जीवन 
बनता है। इसलिए, जीवबिका के उपाजन की पद्धति में जब परिवर्तन द्ोता 
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है, तमर क्राति होती है। जीविका के उपार्जन की पद्धति म जो परिवर्दन 
रीता है, वह परिवर्तन मनुष्य करेगा | लेकिन, 'पूँलीवाट मे से बह परिवर्षन 
किन सिद्धान्तों को लेकर होगा ?' तो उसने यह कहा कि केयल प्रतिमूल्य 
के लिए जो सपत्ति होती है, उसे सपत्ति मानना गलत है| श्रम ही मनुष्य 
की सपत्ति है, क्योंकि श्रम से सपत्ति का निर्माण होता है। भ्रम यदि 
सपत्ति है, तो भ्रम का प्रतिमूल्य मनुष्य को मिलना चाहिए। जो श्रम 
करता है, उसे उसका प्रतिमूल्य मिलना चाहिए। लेक्नि आज क्या होता 
है! अर एक करता है और श्रम का पूरा पूरा प्रतिमूल्य उसको नहीं 
मिलता ! “अतिरिक्त मूल्य' उसमें से निकलता है और जो अतिरिक्त मूल्य 
है, वह मालिक ले जाता है, इसलिए 'शोपण' होता है। इस शोपण के 
निराकरण के लिए, इस श्रतिरिक्त मूल्य को मालिक के बब्जे में, मालिक 
की जैय मे नहीं जाने देना चाहिए। इस प्रकार की क्रान्ति हमें करनो 
होगी। यह विचार माक्स ने हमे दिया। 

मार्क के और समाजवाद के विचार में एकवात यह भी थी कि 
जितनी ताकत हो, उतना काम क्यों और जितनी जरूरत हो, उत्तना दम 
लो | जरूरत के अनुसार ही दाम यदि मुझे लेने हैं, तो मेरी मेहनत का पूरा 
प्रतिमूल्य मुझे मिलना चाहिए. | इम इस तिद्धात के स्वीकार नहीं कर 
सकते | तथ क्या सिद्धान्त होगा ! मेहनत मेरा ब्रत होगा, मेरा कर्तव्य शोगा 
ओर मेहनत के प्रति मूल्य का समाबीकरण हो जायगा। अ्रय कोई उसे 
7४४07 ७श50४0॥ ( समाजीक्रण ) कहेगा, कोई उसे (0शपरा- 
शांप्र0) ( साम्यवादीकरण ) कहेगा | आ्राप उसे चाहे जो नाम दें, विनोवा 
जैता मनुष्य कहेगा कि “'तंपति सब रखुपति कै आही ।” हमारी मेहनत का 
जो कुछ फल होगा, वह भगवान्‌ का सममा जाय, वह रघुपति का समझ 
जाय] मेहनत करनेवाले का भीन समझा जाय | इसे मैंने 'उत्पादक 
शरीर-अ्रम' का त्रत कह है [# हा 


# विचार-शिविर, २३-८“५५ का साथ प्रवचन । 


सवोदय और साम्यवाद ;७ १ 


आप सर लोग मेरे साथ यह अनुभव करते होंगे कि दिनकर भाई वहाँ 
आते, यट हमारे लिए पहुत अच्छी बात हुईं। बौद्धिक श्रोदारय, जिसे श्राप 
(]एर्ताछ रण ]080शई कहते है, वह सर्वेत्रय के विचार्वों में बहुत 
कम है। श्राप यह न समर कि दादा धर्माधिकारी को में उनसे श्रलग कर 
नहा हैँ। सवोदय के सिद्धान्त में, सवोदय के विचार में ॥गरशिएलाएं 
]॥08709 ( बीद्धिऊ प्रामाणिक्ता ) का यह सम्से बड़ा लक्षण है कि 
बुद्धि में जितनी निष्ठा बसती जाय, उतना श्राग्रर कम होता चला जाय। 
ब्रिचार-पद्धति वी मी एक आसक्ति होती है । वह कम शेती चली जाती 
है, सत्य वी निष्ठा बढती चली जाती है । इस दृष्टि से लोगों ने यह मान 
लिया था कि यह दो ही श्रत्र हुनिया में प्रतिमल्‍ल रद्द गये है--एक साम्ब- 
बादी उम्युनित्ठ और दूसरे गाघी के ये सत्याग्रह्यादी लोग | सत्याम्नइबादो 
ओर साम्यबादी, दो प्रतिमल्‍्ल रह गये हूँ। इनमें से कसी एक ने दूसरे को 
पगत्त कर ढिया, तो बाकी के तो सत्र पहले से ही परात्त हो चुके हैं । 
वर्दों हम सट-विचार के लिए आये हैं, कुश्ती के लिए. नहीं । इस दृष्टि 
में मैं उनका बहुत उपकार मानता हूँ । 


साम्यवाद का भरत 


दिनकर भाई ने यहाँ तक हमे पहुँचावा है कि बगेर कशमकक्‍्श के 
यदि परिवर्तन हो जाय, तो इससे अच्छी चीज और कोई हो नहीं सकती । 
अगर मिश्री से हमारी खाँसी मिठ जाती है, तो फिटर्री की जरूरत नहीं है। 
फिटकरी हमें स्ानी पढ़ेगी या नहीं, यह हमारी और इनकी निर्गयन्शक्ति 
का और निगीक्ञण-शक्ति का भेद है। जिसका निर्णय क्सी प्रयोगशाला में 
नहीं हो सकता, उसवी एक ही प्रयोगशाला है, वेद वी प्रक्रिया क्रात ओर 
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सामाबिक जीवन। यहीं पर इसका निर्णय होगा । (शशि 
80०80! पँजीवाद ने रक्त चूस लिया और जो मानवता के छूँछ फेंक दिये 
है, चद्दी आज हमारा साधन है, वही सामग्री ६। लेक्नि नय्री कऋन्ति 
के लिए नये मानवों का निर्माण, जैसे आम आप पाल मे पका लेते हैं, वैसे 
आदमी नहीं पके जा सकते | उन्हें तान्ति के ही क्षेत्र में श्राना होता है, 
चहोँ प्रयोग करने होते है, उसीम से मनुष्य तैयार होते हैं। यहाँ तक हमे 
लाकर दिनकर माई ने इतना कहा कि अगर यह हो समता है, तो वाहु- 
नीय है। उप्ट है। लेम्नि ठुम कटद्दों कि हिंसा निपिद है, तो उतना हम 
मानने को तैयार नहीं। ऊम-से-कम तुम उसे “शआपदर्म' के रूप में तो 
मानो। जैसे, समन मुभसे कल्ता है कि “दाठा, इस वक्त तू अगर उँगली 
क्ट्वा लेता है, तो तेरा पैर चचता है, इस वक्त तू डेगली श्रगर नहीं क्‍ट- 
वायेगा। तो आगे पैर ही कादना पढ़ेगा ओर फिर शरीर ही कद लेना 
पढ़ेंगा। इसलिए डेंगली काटने का मौका श्राव है या फिर कभी नहीं 
है। तो अब्र बता, नश्तर लगाऊँ या न लगार्ऊँ ?” हमारे सामने साम्यवाद 
का यह सवाल है। इस सवाल का जयाबर दलील से नहीं दिया जा समता, 
शाल्त्रार्थ से नहीं व्या जा सकता, प्रयोग से ही दिया जा सकता है । 


क्रान्ति को प्रक्रिया कैसी हो ? 


क्रान्ति झत्रिम रूप से नहीं हो सकती। वह कसी पर लादी नहीं 
जा सकती | मास ने हमें एक ब्रात सिसा दी कि जिसका स्वार्थ क्रान्ति 
के अनुकूल होता है, उस सगठन यदि कर लो, तो क्रान्ति की प्रक्रिया 
ल्वामाबिऊ श्रौर सुलम दो जती है। जो गरीब हैं, जो भ्रम-जीवी हैं, उन्हें 
गरीबी का निगकरण करना है। इसलिए उनमा संगठन कर लो | इसमें 
मैंने एक ही बात जोड़ी थी कि हम यह चाहते हैं कि गरीय के पुरुपार्थ 
दी प्रेग्या में, उसकी चेतना में क्रान्तिकरीं तत्नों का भी समावेश 
हम कर सकें। क्रान्ति की प्रक्रिया में ही ऐसी योजना होनी चाहिए कि 
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जो क्रातिकारी हो। क्रातिकारी पक्ष का नो छृद॒य-परिवर्तन पहले से शेना 
चाहिए, लेनिन का ही हृदव-परिवर्तन न हुआ होता, तो क्या वह क्राति 
करता ! ऋांतिकारी का अपना हृदय-परिवर्तन ओर मत-परिवर्तन हो ही 
जाता है । जिसका दृदव-परिवर्तन और मत परिवर्तन हो झुका है, वह 
'्रातिकारी पत्त! कहलाता है | अब मैरा कहना यही है कि जिस जनता के 
लिए, और लिए साधारण नागरिक की तरफ से हम क्राति करते है, क्राति 
की प्रक्रिया मे ही कोई ऐसी योजना हो कि उसके साथ-साथ हृढ्य-परिवर्तन 
भो होता चला जाय । पुरुषार्थ वी इस प्रेस्णा के साथ साथ ही उसमें 
यह नवचेतता भी आती चली जाय । 
अहिंसा और विवशता 

दिनकर भाई ने कहा कि विवशता में से यटि आप अ्रद्धिता का रास्ता 
लेंगे, तो वह पहले से ही दूषित हो गया | चात तो ठीक है। श्र होते तो १ 
उत्तमपथ्य श्र । नहीं है, इसलिए, निःशल प्रतिवार। तो यह आपकी 
अरदिंसा ही गौण हो गयी । आपका सत्पाग्रह ही गोण हो गया। वे कहते 
हैं कि प्रतिपक्षी के पास शत्नात्त्र है, सेना है, जनता के पास नहीं है, 
इसलिए हम विवश है। और, यह जो विवश है, क्मबोर है, उनका हथियार 
यदि अहिंसा बन जाय, तो अहिंसा में आगे चलकर कभी भी कोई शक्ति नहीं 
आ सकती । '(४०07-70)67५6 0 ४6 ५८४%' गाधी लिसे कहा करता 
यथा। कमनोरों की श्रहिंसा में क्रातिकारी शक्ति नहीं त्रा सकती। मैं दिन- 
कर भाई की बात अपनी भाषा में रख रहा हैँ | इसका निराकरण मैने यह 
रखा कि मनुष्य की जो विवशता होती है, उस विवशता को वह जब अवसर 
में बदल देता है, तब हम कहते हैं कि उसमे चेतना आ गयी | 

हिंसा का समर्थन कोई नहीं करता 
जो लोग शस्त्र को निपिद्ध नहीं मानते, सशस्त्र क्राति को बिन्‍्तोंने 


निपिद्ध नहीं माना है, ऐसे लोगों ने--एक परिस्थिति मे शब्त्र को या हिंसा 
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को अनिवार्य भले दी मान लिया हो, लेक्नि आज वी दुनिया मे शस्त्र को 
और हिंसा को वाहुनीय तो कोई भी नहीं मानता । वे कहते हैं कि हिंता 
कभी-कभी आवश्यक हो जाती है, भल्ते ही उससे अनिष्ठ हो। अहिंसा से काम 
यदि हो सके, तो इष्ट है, वाछ्लनीय है, नहीं हो उकता, तो हम यह नहीं करेंगे 
कि हम अपना उद्देश्य ही छोड़ दें और चुप बैठे गहँ तथा समय चूक 
जाये। में समभता हूँ कि हमको ऐसे लोगों से विवाद करने वी कोई 
आवश्यकता नहीं है। दुनिया में हिखावादी कोई नहीं होता ! जो हिंसा से 
काम लेता है, चह अपने काम के लिए हिंता की श्रावश्यक्ता मानता है श्रोर 
यह भी मानता है कि वह क्म-से-क्म हिंसा क्रेगा। जहाँ-नहाँ मनुप्य ने 
हिंसा वी है,--मैं सिर्फ़ साम्यवाठी, समाजवादियों वी बात नहीं कहता--॥ 
अत्याचारी-से-अ्रत्याचारी मनुष्य भी हिंसा का समर्थन इसी आधार पर क्या 
ररता है कि परित्यिति में जितनी क्म-से-कम हिंसा मे कर तका, उतनी 
मैंने की है। वानी इत सिद्धान्त वो वह मानता है कि हिंसा कम-्से-क्म 
करनी चाहिए.। इससे क्या सिद्धात निकला ? यही कि हिंसा के बिना काम 
कर सकें, तो उत्तम है, पर यदि हिंसा करनी ही पढ़ी, तो कम से कम करूँगा । 
अर्थात्‌ जहाँ तक हो सके, हिंसा से इमको बचना है। इसलिए मेने कहा 
कि ऐसी हालत मे, क्राति वी यदि हम कोई ऐसी प्रक्रिया सोन सके कि जो 
शज्ल-निरपेत्त हो सके, तो वह अ्रधिक बाहुनीय, अधिक शान्लीय और आन 
की परित्थिति मैं श्रधिक अनुकूल प्रक्रिया होगी । 


विवश॒ता अवसर में बदलें 


मानव प्रकृति के अनुकूल, अपने सामानिक आदशों के श्रनुकूल और 
आज की सामाजिक आकाज्षा के अनुद्ल हम नि शत्नीकरण चाहते हैं, 
दुनिया से शत्न की सत्ता का अत हम कर देना चाहते हैं, इसलिए हम 
विवशता को अवसर में परिणत बर देना चाहते हैं | गाधी ने यह वात इत 
देश मे करने की कोशिश की । चाहे बोद्धिक मय हो, चाहे वैचारिक भय 
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हो, चाहे भावनात्मक मय हो, भय जहाँ पर आता है, वहाँ किसी प्रकार की 
श्रहिंसा नहीं रह सकती । उद्विचार तो वहाँ त्रिल्कुल नहीं रह सकता। 
शारीरिक मय सस्कार से आता है। घम्म से अगर यहाँ बंदूक बन जाय 
ओर गोल्री चले, तो हम सब अपने-आप सिहर जायेंगे, मन से चाहे भले 
ही डरे न हों । इतना भय तो मानने को मैं भी तैयार हूँ। लेकिन यदि 
हमारी बुद्धि में अपने ओर दूसरे के विचार के बारे में कहीं भय छिपा हो, 
तो बढ़ हमारी सारी ऋांति की ग्रक्रिया को ही दूषित कर देया। 

गाघी के जमाने में यह हुआ । देश का निःशस्त्रीकरण हो गया था | 
इमारे हाथों में हथियार नहीं थे । सशस्त्र क्रातिवादियों ने कह कि यगैर 
हथियारों के क्राति नहीं हों सकतो | श्रग्रेजी फौज मे बगावत मी नहीं हो 
सकती | अतः सशस्त्र क्राति की सारी चेष्टाएँ 7श7०७४॥॥ ( आतकवाद ) 
मे खो गयीं । किसी भी क्ाति मैं, कम्युनिस्ट क्राति में भी, एीश-णापक्षाए 
( श्रातकवाद ) क्रांतिकारी नहीं माना गया है। वैशानिक क्राति की 
प्रक्रि| मे आतकवाद का कोई स्थान नहीं होता। इसलिए हमारे 
यहाँ के जो सशस्त्र क्रातिकारी ये, वे तो 707०7४$ ( आतक्वाटी ) बन 
गये और दूसरे दरयारी क्रातिकारी रह गये याने वे, जो विधानवादी थे। 
#धसमभाओ श्र मधुर युक्तिवाद करो”, यह विधानवादियों का सिद्धान्त 
हुआ। ऐपे वक्त जनता को जब विवश॒ता का श्रनुभव हो रहा था, तो 
गाघी श्राया और उसने कहा, 'मेरी बात मानोगे !”? अब लोग क्‍या वरेँ 
दूसरा कोई रास्ता ही नहीं था। कहा, “मानने को तैयार हैं।” 

#अदिसक बनोगे ९? 

अहिंसा के भी खाने जैसे हमने बना लिये थे। जब हम मछुलियाँ 
चुगाते हैं, तत्र ्रहिंसा के खाने में चले जाते हैं। श्रावमियों का बाजार में 
बैठकर अर्िंसावादी होते हुए भी शोषण करते हैं, तो वाणिज्य के खाने में 
चले जाते हैं। गोल्डस्मिथ ने गाया थया--/'निंणाएए छाणए8 र्शणी08 
000॥778/06 ]008 972एथ॥५ ” ईमान वहाँ पर खतम हो जाता है | 
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हम लोगों को आदत थी। गाधी से कहा कि तुम स्वराज्य की लड़ाई 
के बारे में हमसे श्रगर “अह्िंता” कराना चाहते हो, तो ठीक है। श्रप्रेजों 
के लिए श्रहिंता हम मानते है। इतनी अहिंसा का स्वीकार हमने गांधी के 
जमाने में किया । 

तब हम जितनी श्रहिसा सघी, उतनी सफलता मिली। अ्रग्नेर्णों को हमने 
श्रहिंसा से ही जीता, यह दावा क्सीका नहीं है। कोई कहता है, जागतिक 
परिध्थिति पैदा हुई, ऐतिद्वासिक घटना-चक्र इस तरह से श्राया। यह सन हम 
मान लेते हैं, लेकिन बितना कुछ अहिंसा का श्रश हमारे जीवन में झा 
सका, उतनी ही सफलता मिली, उससे अधिक नहीं | 


निर्भयता की युक्ति 


गाघी ने हमसे कहा कि भाई, ठम्हारे पास हथियार तो है नहीं, और 
तुम यह कहते हो कि अग्रेजों की पोज में मी हम बगावत नहीं करा सकते, 
श्र॒तल में फौज तो अग्रेजों की है नहीं, फौज तो हमारी है। मारतवासियों की 
फीज, भारतवासियों का पैसा, भारतवासियों के हथियार श्रोर भारतवासियों की 
ही गरदन--यह अग्रेजों का हिसाय था | हाथ भी हमारे, हथियार भी हमारे 
और फ्टनेवाली गरदन भी हमारी, हथियार खरीदनेवाले पेंसे भी हमारे! 
इससे श्रधिक सस्ता राज दुनिया में होगा कहाँ ! फिर मी उस सेना में हम 
त्रगावत कर सकते है, ऐसा नहीं पाया गया, तो मेंरे पास एक युक्ति है। 
जिसके हाथ में हथियार नही है, वह अगर हथियार से ढरना छोड़ दे, तो 
इधियार बेकार द्वो जाते है। हथियारों का प्रतिकार करने के लिए दो ही उपाय 
हैं-“एक (१७७7४0४४०० ( आकारात्मक ) और दूसरा ९एश।।(४08 
( गुणात्मक )। एक तो हमारे पास जो हथियार हों, वे गुण में और परिणाम 
मे श्रेष्ठ हों या फिर एमारे पास जो शक्ति हे; वह श्रधिक हो--970७70' 
(श्रेष्ठ) हो । जो शक्ति हमारे पाठ हो, वह प्रतिपक्षी की शक्ति से भे४ठ हो या 
फिर प्रतिपत्ती की शक्ति को ही हम अपनी शक्ति बना सके | जनता के पास 
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सरकार से प्वाद ओर अच्छे दृवियार हैंगे, यह तो हो नहीं सकता | तो 
रिर सरकार के जो हथियार है ओर सरकार की जो फौज है, वही जनता 
की फोन है, इसलिए उसे श्रपनी तरफ मिला लो। यह प्रक्रिया 'तशश्ल 
क्राति वी प्रक्रिया कहलाती है। गाधी ने कहा कि आसिर इसका मतलय 
तो वह हुआ कि भरोसा हमारा दृथियार की शक्ति पर रद्दा | हथियार की 
शक्ति का प्रतिकार करने की कोई हथियार से श्रेयन्कर शक्ति हमारे पास 
नहीं आयी | इतका मतलब होगा कि शस्त्र शक्ति का कोई नैतिक पर्याय 
हम नहीं सोज सके ओर उसका प्रयोग अपने जीवन म॑ नहीं कर सके । 
प्रश्न है कि फिर हम आरभ कटट८ों से करें ? 


आरभ केसे करे ? 


गांधी ने क्या कि श्र से टरना छोड़ देने से इसका आरम होगा । 
जिसके हाथ में शम्म नहीं है ओर जो शज््र से नहीं डगता, उसकी सिफ़े 
जान ही लो जा सकती है और जान तो चाकू से भी ली जा सकती -है | फिर 
उसके लिए. मशौनगन की वया जढरत है ! मान लीजिये, में सद़ा हूँ 
ओर एक गुडा श्राकर मुझसे कहता हे कि “ठहर, मे तुझे मारना चाहता 
हूँ, रिवाल्वर निवालता हूँ ।”” “रिवाल्तर क्यो, कलम तगशनेवाली चाकू 
दी निकाल ले न ! मेरे पास क्या रखा है, जो रिवाल्चर से मारना चाहता 
६१! उसे योजने क्यों जाता है ! तेरे पास जो सहन उपलब्ध श्थियार हो, 
उससे तू मेरी जान ले सकता है, क्योंकि मेरे पास कुछ नहीं है ।”? जप्र मे 
उससे बह देता हूँ कि तू मेरी जान ले ले, तो बह जान लेने से घपराता है ! 
इसलिए, हमारे बहुजन-समान की एक बहुत बड़ी शक्ति यह हो सकती है 

कि वह हथियारों का मय छोड़ दे । 

इथियारवद आदमियों के सामने हथियार काम फरता हे ! निहस्थे 
आदमी के मन में दृथियार होगा, तय तक दूसरे का हथियार तो काम करने 
दी वाला है, क्योंकि मेरे मन में ऐमा लगा रहता है कि क्‍या करूँ, मेरे हाथ 
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मैं इथियार नहीं है, होता तो मैं भी मना चखा देता | व्‌ मुझे मार रहा 
है और में मार स्रा रह हूँ, इसमें मेरी बहादुरी तो है, लेकिन मेरे हाथ 
में मी ऐसी लाटी होती, तो मजा चखाता | मन में ऐसा भाष होता है, 
तो उसी सात्रा में अहिंसा कमनोर पढ़ जाती है। गाधी ने !ए07-ए0- 
२6708 70 70786 ( बिचार में अहिता ) की बात कही थी। 7 
४078४ का मतलत्र यही है कि विचारपूर्वक हमने उस साधन का 
त्वीकार किया हो । यह हमारा इस वक्त सब्रसे श्रच्छा उपलब्ध साधन है, 
इसका ल्ीकार इसने विचारपूर्वक कर लिया है, इसमें ऋषियों-मुनियों की 
कोड बात्त नहीं है । कोई भी श्राव्मी इसे कर सकता है। शर्त इतनी ही 
है कि वह चद्ाहुर हो । यह मन का धर्म है। बिसफे चित्त में बितनी शक्ति 
होगी, उतना वह स्वीकार करेगा। 


याधी की प्रक्रिया का बिनोवा द्वारा प्रयोग 


गांधी ने एस क्षेत्र में यह प्रक्रिया चतलायी। दूसरे क्षेत्र में इसी अक्रिया 
का प्रयोग ब्रिनोबा कर रहा है। वह चहता है कि हमें सपत्ति का निराकरण 
करना है, वर्ग का निसकरण करना है। वर्ग और सपत्ति का अधिष्ठान क्या 
है, इतका आधार क्या है ? स्वामित्र वी मावना ओर अपनी सपत्ति रखते 
की भावना | में अपनी तपत्ति रखेँगा और अपना स्वामित्व रखूँगा | तेरे 
पास संपत्ति नहीं; तैरे पाउ ल्ामित्र नहीं । जिनके पात स्वामित्व है ओर 
जिनके पास संपत्ति है, उनकी सत्ता है। में उनकी परिमापा में नहीं 
कहता, गेक्नि माक्स ने इसे इस भाषा में कहा है कि राज्य उन लोगों का 
उपक्रण हो जाता है, बिनके हाथ में मालकियत होती है। मालिक और 
सचाधारी, ये दोनों परतपर पोपक और सहायक तन जाते हैं। यही 
(४४80 ८०7०5 ( पूँजीवादी उदर्म ) कहलाता है। पूँजीबाद के सदर्म 
में लो संपत्तिघारी पक्त शोता है, उसवा उस स्र्म में इम बहुत अधिक उपयोग 
नहीं कर सकते | इसलिए विनोत्रा ने कहा कि क्राति होगी, तो वह आज तो 
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सत्ता-निरपेत्त ही हो सउती है। सत्ताननिस्पेत्त का अथ लोगों ने बहुत छुछ 
दूसरा कर लिया था । शासन-टक्त को रुत्ता-निरपेत्न से एक्डरम जोड़ दिया 
था | आज मत्ता-निरपेत्ष के दो श्र्थ हैं। एक तो यद फि हमे शासन-मुक्त 
समाज की शोर छाना है, इसलिए विधायक नागरिक शक्ति ओर नागीक 
चारित्यि का विसान करना है। दूसरा यह कि आज के संदर्भ में सच्चा का 
उपयोग भी शाति के लिए. यदि करना हो, तो वह जनशक्ति के श्रविष्ठान 
के बिना नहीं हो सस्ता | अत" उसऊे लिए. ज्नशक्ति झा विश्व करता 
दोगा। गाघी ने बिवशता वो श्रव॒ताः में इइल विया | कटा दि अपनी 
नि शब्त्रता को तुम अदिता म बदल दंते हो, तो तुम्हारी विवशता में से 
शक्ति पैदा होती है ।? विनोण जहता है ।क हम दोद्रिता को ही अगर 
आअपरियद को मनोशत्ति म॒ बदल देते है, तो आम जो हमारी (विवशता' 
है, बद हमाग 'अबसर बन बाती है । 
अमीरो का दृदय-परिवर्तन 
लोग पट्ते हैं मे अमीरे वा हृदय पर्विनेन जल्दों नहीं होगा, 

पिनोजा क्‍्चता | कि अमीरों नें दृदय-्पस्िवितेन का ठेसा मुझ पर छोड़ 
दौकिये। बहुमस्थ यरगीय है, थो गरीद्ी का निगम्रण करना चाहते है । 
उनमे से अगर सी में से नब्ये म हुृत्य-परिवर्त्न हो क्षाता है, उनमें से 
सपत्ति और स्थामिच् की भावना का नियकरण हो जाता है, तो १०० पं से 
फ० आदमी की संपत्ति श्रीर त्वामित्न दी भावना में यह शक्ति नहीं रद 
गयी है कि वर समान मे ठद्द सरे। अमीगे वा हृदय-परिवर्तन फरने के 
लिए, उनम सपत्ति और ध्वामित्र ती तरफ से एक नया दस पैठा करने का 
प्रयाम कस्ना होगा। उनया तो ऐसा सन्कार बन गया है। इसलिए वेसी 
परित्थिति ननानी पढ़ेगी। उन पर जो दशव आयेगा बह, जिसे श्राप मामूली 
श्र्थ में दावा कत्ते द, वैसा नहीं है| परित्ियिति म जय परिवर्तन होता है 
श्रौर उस परिध्यिति के श्रमिदुत मनुप्य को होना पड़ता है; में उसे 
पम्रयज्ञता' कहा करता हूँ, दद्माव नहीं। 


१७३२ सर्वोदिय-दुशंच 
पूँज्नीवादियों की भूमिका 

हैरी पालिट कम्युनिस्ट पार्टी का एक अध्वर्यु रह्म है। पिछले महायुद्ध 
के समय इसने एक किताव लिखी, ।जि0ज $0 णए7 ४6 72809 | उसमें 
पूँजीबादियों की भूमिका का सवाल आता है। उस वक्त रूस और इग्लेंड 
एक ही पक्त मे लड़ रहे ये | तो इग्लैंड के बितने पूँजीवादी थे; वे भी रूत 
को विजय चाहते ये शोर हिटलर की पराजय चाहते थे। तो इनकी भूमिका 
( ॥800 ) प्रगतिशील (?08788878 ) हो गयी | पालिठ ने उस 
वक्त लिखा कि अब वह जमाना श्रा रह है कि जब्र इग्लेंड जैसे देश के 
पूँजीपति मी अपना ह्वित इसमें तमभगे कि पूँजीवाद का निराकरण होना 
चाहिए । उनका ल्वार्थ क्राति के विलकुल श्रतुकूल तो नहीं होगा, लेक्नि 
अ्रप्रतिकृल वन जायगा, क्योंकि वर्ग-स्वना बदल रही है । वर्ग रचना की जो 
कल्पना माक्त ने की थी, उसके बाद वर्गों का नक्शा घीरे-वीरे बदलता रहा 
है। उस नक्शे के मुताबिक अब वह जमाना शा रह्य है कि आज तक बिनका 
स्वार्थ क्राति के प्रतिकूल था, उनमें से बहुतों का स्वार्थ क्राति के श्रप्रतिकूल 
हो जायगा | याने “अमेरिका और रूस का सह-अ्रवस्थान हो सकेगा, सह- 
अत्तित्व रह सकेगा |” यह जत्र कहते हैं, तत्र मैं चुटकी लिया करता हूँ कि 
“क्या हींग श्रोर कपूर एक डिब्ची में रहेंगे ” एक की गध दूसरे को नहीं 
लगेगी ?” लेकिन उसके पीछे जो भूमिका है, वह थ्रान के जागतिक सदमे 
की भूमिका है | 


भूदान की प्रक्रिया का वास्तविक अथ 
इसलिए, विनोत्रा यह कहता है कि ग्राज नितत तरह से अग्रेजों को मालूम 
हो गया कि उनका साम्राज्य अधिक दिन रहनेवाला नहीं है, राजाओं को 
बैसे मालूम हो गया कि हमारी ये रियासत ज्यादा दिन रहनेवाली नहीं है, उसी 
तरह से थो समयत्ञ पूँजीपति हैं, उनके ध्यान में समय की गति आयेगी, 
क्ालपुरुष के पटचिह वे देख लेंगे | उन्हें एक तरफ से इसका शञान करा देना, 
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समय या भान करा देना और दूसरी तरफ से जिन स्वार्थ क्राति के अनुकूल 
है, उनमें सावनिक याने सार्वजनिक ऋान्ति की प्रेरणा पैड करना, उन्हीं मे 
से स्वामित् और उपत्ति दी भावना का निराक्एण बर देना--यही ठान वी 
प्रक्रिग का असली श्र्थ है। 'भूमिदान, 'तपत्तिदानों और अमान, 
इन तीनो यो हम वाजार में ने उठा लेना चाहते हैं श्रौर मनुप्य के लिए 
स्गयत्त बना देना चाहते हैं। जो चीज बाजार में सौदा ( (00॥00॥6 ) 
अन गयी है ओर थो चोज मनुष्य वी विवशता वा परिणाम हो गयी है, 
उसे अवसर में परिणत कर देने वी प्रक्रिया भूमि-दान-वन की प्रक्रिया है । 
यह है श्राज की वैनानिक परित्यिति में और आज के आधिक सर्दर्भ 
में इसबी भूमिका। इन दिद्धान्तो के अनुरूप श्राज दुनिया मे और इस 
देश में विधायक रूप से तथा जनता के त्वतन्त्र पुरुषार्थ से सत्ता-निरपेत्त 
पद्धति द्वारा आर्थिक क्राति करने का एक अयोग ही रहा है | हुनिया मे कराति 
का समर्थन और प्रतिपादन करनेवाले जितने लोग हैं, उनका यदि सक्रिय 
सहयोग हमे न मिले, तो उनकी शुभावात्ञा के अधिकारी तो हम बन ही 
सकते हूँ [५ ४ 





%& विचाए-शिविर में २३-८-अण को गुजरात के साम्यवादी नेता 
श्री दिनकर मेहता के प्रवचन के उपरान्त किया गया प्रवचन । 


ऋत्ति का अर्थ ; ८: 


हम यहाँ तक पहुँच चुके हैं. कि क्रान्ति का जो साधन है, वह मनुष्य- 
स्वभाव के अनुकूल होना चाहिए | मैंने कहा था कि मनुप्प-त्वमाव मनुष्य 
की विवशता में है। पशु के साथ मनुष्य की जो सामान्यता है, वह मानवता 
नहीं है | मठ॒प्य वी मानवता उसका विशिष्ट नाम है। दूसरे किसी प्राणी 
में जो बात नहीं पायी जाती, वही मनुष्य की विशेषता है। मनुष्य निरर्गो- 
नुगामी नहीं है, आरकृत नहीं है। मनुष्य उस्कत है श्रौर उसका चहुतन्सा 
स्वभाव आज का सत्कारजन्य है। मत॒ष्य के लिए केवल शरौर-धर्मे जैसी 
कोई बस्ठ रह ही नहीं गयी । केवल प्राकृतिक शरीर-वर्म हमने मनुष्य का 
कोई नहीं रहने विया। मल-मृत्र विसर्जन से लेकर खान-पान श्रौर 
कामोपमोग तक समी व्यवहारों को हमने तस्करों से म्यादित कर दिया। 
इसीलिए मेने क्या या कि तत्तार से ही तयम का आस्म्म ह्वोता है श्रौर 
सयम में से सह-जीवन का आरारम्म होता है। मनुष्य की तह-जीवन की 
प्रेग्णा, स६-जीवन के लिए ब्र्तों की आवश्यकता, छयम की आवश्यकता 
आदि के कारण भी में बता छुका | 


घचारिय का आरम्म 


मनुष्य को दूसरों के साथ रहना पढ़ता है। दूसरों के साथ रहने से ही 
ए॥ग्ाप्रणंश का, चारित्य का आरम होता है। इस चारित्य मे सब 
बढ़ी बात यह है कि दूसरे की सहूलियत हम पहले टेखते है। अपनी 
सहूलियत बाद में | सभ्य वह है, जो दूसरे की सुविधा का विचार श्रपनी 
सुविधा से पहले करता है | इधका अ्रल्न्त प्राथमिक चृत्र मैंने बतलाया या 
कि दूसरों को बिलाने के लिए जो जीता है, वह 'हम्य कहलाता है) 


क्रान्ति का अर्थ १५ण८ 


दूसरे के जीवन में रुकावट पैदा न करना . श्रहिंता' है। दूसरे के जीवन में: 
मदद पहुँचाना भावरूप अहिंसा या प्रेम! है। इसका आरम्भ अपनेपन से, 
ममत्व से होता है और इसकी परिणति तादात््य में होती है। ममता से 
आरम्म और तादात्म्य में परिणति | इसलिए, उसमें प्रभुत्व-भावना के लिए 
स्थान नहीं है। सृष्टि के ताथ ही हम प्रभुत्व-संबंध की स्थापना नहीं 
करेंगे । दूसरे प्राणियों के प्रति प्रभुत्व की स्थापना नहीं करेंगे और मनुष्य 
के प्रति भी प्रभुत्व की भावना नहीं दोगी। सत्ता ओर प्रभुत्व के लिए स्नेह 
श्र अहिंसा में कोई स्थान नहीं रहेगा । 
समन्वय : हमारा लक्ष्य 

प्रभुत्व की भावना दूसरे के जीवन में रुकावट पैदा करती है। जिसे 
दम “अन्याय कहते हैं। न्याय और अन्याय की ओर दूसरी कोई परिभाषा 
नहीं है। दूसरे के जीवन में जब हम दखल पहुँचाते है, तो अन्याय करते 
हैं। दूसरे के चीवन में दखल नहीं पहुँचाते, तो न्याय करते हैं । लेकिन 
अ्रहिंसा न्याय से एक कदम आगे है। भावरूप अरद्टिंसा दूसरे के जीवन में 
मदद पहुँचाती है, यह मनुष्य का स्वभाव है। इसमें सामाजिक परित्थिति से 
जितनी रुकावर्टे पद होती हैं, वे सामाजिक अन्तविरोध कहलाती है। 
तामानिक अन्तर्विरोधों का निराकरण हमें करना है। विरोध का परिहार 
दी 'समन्वब कहलाता है। समन्वयात्मक जीवन की स्थापना के लिए, 
जीवनगत विरोधों का परिहार हमें करना पड़ता है। व्यक्तिगत विरोध, 
समाजगत विरोध, व्यवसायगत विरोध, इन सारे विशरेधों का परिहार 
हम करते हैं। विरोधों के परिहार के लिए, हम संकह्पपूर्वकक जो 
आचरण करते हैं, उन्हींकी हम श्रत!' कहते हैं। सामानिक मूल्यों के 
विका में बाधा पहुँचानेवाले विरोधों का परिद्वार, और सामाजिक मूल्यों 
का विकास, इसके लिए व्यक्ति जो संकल्पपूर्वक आचरण करता है, वह 
व्यक्ति का बत कहलाता है। सामुदायिक रूप से जो आचरण होता है; वह 
सामुदायिक या सामाजिक बत! कहलाता है। 


4५६ सर्वदिय-दशन 

हम सोच यह रहे हैं कि क्या क्रान्ति की ऐसी कोई प्रक्रिया हो सकती 
है, जो अपने में एक सामाजिक जत हो सके ? हमारा प्रतिकार भी ऐसा 
हो, जो दूसरे के जीवन में सहायता पहुँचाये। सशद्न और हिंसक कान्त 
कारी मी ऐसा नहीं मानते कि मनुष्य परित्यिति का दी एक अग है। 
यह बड़े आनन्द का विपय है| लेकिन एक सम्प्रदाय ऐसा है, जिसकी 
प्रतिच्छाया कमी कमी हम लोगों पर भी पड़ती है, और दूसरे क्रान्ति- 
कारियों पर भी पढ़ती है कि मनुष्य भी परिस्थिति का ही एक श्रग है। 
यदि मनुष्य को आपने परिस्थिति का ही एक अ्रग मान लिया, तो परि- 
स्थिति के निराकरण के साथ व्यक्तियों का भी निराकरण करना पढ़ेगा। 
इम मनुष्य को परित्थिति से ऊपर मानते हैं। मैंने पहले ही कह्मा था कि 
मनुष्य प्राकृत नहीं है, अपनी परिस्थिति करा नियता है, उसकी नियति भी 
कर्मजन्य होती है, ठेव भी उसके कर्म से ही पैदा होता है। हमने पुरुष को 
स्वृतन्त्र मान लिया है, निम्मेवार मान लिया है। पुरुष को स्वतन्र श्रोर 
निम्मेवार मान लिया है, तो वह परिस्थिति से ऊपर उठ सकता है, यह हर 
क्रान्तिकारी को मानना होगा। इसलिए, हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते 
हैं कि परिश्थिति का निराकरण करने के लिए व्यक्ति का निराकरण करने 
की श्रवश्यकता नहीं । हमारे प्रतिकार में व्यक्ति के निराकरण का समावेश 
नहीं हो उकता | 


हृद्य-परिवतेन का मूछ आधार 


एक ने कहा कि मैं सोचता हूँ इसलिए में! हूँ। यह 900]808#78 
आदमी कहलाता है | दूसरे ने कहा कि 'मैं भी हूँ", इसलिए मैं विचार करता 
हूँ । दो उम्प्रदाय बन गये । एक ने कहा कि परिस्थिति को मैं बनाता हूँ, 
दूसरे ने कह कि परिस्थिति मुझे बनाती है | ये दोनों श्रात्मन्तिक वाद होते 
है। एक ऐिरे के वाद होते हैं, तो एक सिरे के वादों फो छोड़कर जो उसमें 
सत्य है, उसे हम ले लेते हैं। परिस्थिति का परिणाम पुरुष पर होता है, 


क्रान्ति का अथ बृषुछ 


लेकिन श्रन्त में पुदप वी सा परित्यिति पर चठती है। व्यक्ति पी रचा 
वलु पर चलती है। हृदय-परियर्तन के ठिद्वान्न का बट मूल आधार है | 


प्रतिवर्तनवाद 


रे 


नान्तिजरी काता हे कि हमे परितिति उतल देनो चादिए, नो व्यक्ति 
अपने>प्राप बदल जागेगे। पट बान तो बर आगे के लिए मानता है, लेकिन 
ग्राज के लिए दद क्या मानता है ! यही कि आज तह थो परित्थिति थी, 
उससे श्रात का पूँजीवादी बना है, उससे श्रात का गरीए बना है । 
इसलिए आज का गरीउ शरीर आज मा प्रैजीगदी, ये ठो नहीं बठल 
सउते, लत्र परित्यिति भिन्‍न हो जायगी, तर ये उल जाएेगे। लेकिन 
इतना यदि आदमी मान ले, तो वह क्रान्तिफ़री नहीं रहता, वह 30658- 
*व0ग$ प्रतियर्तनवादी हो जाना दे । परत्यिति जैधों होगी, वेशा वर 
शेगा | उसमें बोई कठृत्व नहीं रट जाता । 

टुसे के कान गड़े थे। मालिक वो शौरू था कि यान मिस हुआा 
झुचा प्याश जूयूग्त दियाई देगा। इसलिए उसने शेर को पिंजरे 
में बन्द कर कुत्ते के सामने रुप दिया। हत्ता शेर वो देखता रख्ताथा 
और कान गित देता था। एक पीढ़ी में आदत हुई, दूसी पीठी में आदत 
हुई, तीसरी पीढ़ी में 5055, गिरे कान के कुत्ते, आ गये। यह 
छि्काराण्प्रगाण॥, प्रतिबर्ननवाद' क्‍ट्लाता है | 

वे कट्ते टू कि इस तरह से परित्यिति बदलने के बाद मनुर्यों को दम 
पल ढगे, लेम्नि पोई प्रातितारी इस बात को नहीं मानता । चशत् 
ऊातिसरी भी अश्रधिर-ते-आधिकऊ दतना द्वी कदृता है क्रि परित्यिति इइल 
जायगी, तो मनुष्य इसके साथ बढलेगा। हम इसझऊे ग्लावा सिर्फ़ इतना 
ही झतते है ऊि परित्यिति बदलने से अगर व्यक्ति अदल सपना है, तो फिर 
परिस्थिति पर जोर दो, व्यक्तियों के निगकरण पर जोर मत.ठो “| व्यक्तियों 
के निगर्ग्णु की श्रावश्यस्ता नहीं होनी चाहिए।। इतना ही एफ़ कदम 


| 
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आगे बढ़ने के लिए हम कहते ईं । यह कैशमिक्ता का एक पहलू हुआ। 
अब वैज्ञानिक्ता वा दूमरा पहलू लें । 
साध्य और साधन 


साध्य के अनुरूप साधन दोना चाहिए,।। शक्न आवश्यक है, इृष्ट है 
या श्रनिष्ट है, इस बात को थोड़ी देर के लिए. भूल जाइये । मार्क्स जय 
से आया, क्राति में वेशानिसता जय से आयी, तय्र से ऐसा कोई नहीं मानता 
फ़ि चाहे जि साधन से कोई भी साध्य प्राप्त हो समता है। 

साच्यानुकूल साधन वा ही नाम 'साधनःशुद्धि! है। 

श्रय साथ क्या है, और उसके ग्नुकूल साधन का मतलग क्या है, 
इतना ही इमे ढेस लेना है । लोकमान्य तिलक माठले जेल से जय छूट्कर 
ग्राये, तो उम वक्त इस देश मे बड़ी चर्चा थी कि हिंदू किसे क्‍य जाय। 
लोस्मान्य से भी पूछा गया कि हिंदू किते कहना चाहिए. ! उन्होंने एक 
मामली-सी परिमापा यता दी--“श्रामास्यउुद्धिवंदेपु साधनाना श्रनेद ता । 
(जिसमें अनेक प्रकार के साथन होते हैं, वह दिदृ-धर्म है? यह तो उन्होंने 
हिंदुल के लक्षण में कह, लेक्नि उनके शिरप्यों ने क्हा, “लोक्मान्य तिलक 
ने एक बड़ी माँ की चात कट टी है कि 'साधवाना अनेकता'--अनेक 
साधनों मे एक साध्य प्राप्त शषेतरा है |” 'साधनाना कनेकता' का उन्होंने श्रथ 
कर लिया--साधनाना श्रनिश्वय ' कि साधनों का अनिश्चय हो | जिस 
वक्त जो साधन द्वाथ आया, उतर वक्त उस साधन से काम ले लिया | इत 
प्रकार से अवसरवादी वे लोग बन गये | साधनों का कोई निश्चय उन 
लोगों के मन में नहीं रद्दा । 

साधन में साध्य छिपा हो 
बैचारे गायी पर ऐसे छोगों का बड़ा आत्तेप यह था कि यह श्रादमी 


साधन को साक-से ज्यादा महत्त्व देता है। पर, विवेकानद ने इसके पहले 
ही कया था। “70080 0078 0 06 ऐप &70 8)6 पाठ जा! 
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ईगो8 ८४४ री टॉ ? तुम तो साधन वी चिन्ता करो, साध्य अपने- 
आप निष्पन्न हो वायगा।' परलतु विवेशनद की वात श्रलग है। वे तो गावी 
वी तरह क्रांति के और व्यवहार के क्षेत्र मे तो आगे नहीं थे और नवे 
गजमतिक क्षेत्र में दी आये ये । 

साधथन-निश्चप वा सउसे बड़ा लक्षण पह है कि साधन में साध्य छिपा 
हथ्रा दोना चाहिए | साधन ऐसा चाहिए कि जिसमें ठाध्य प्राप्त करने की 
शक्ति निम्तर्गतः दो, वेजानिक रूप ने हो । इसलिए साधन का निश्चप 
ब्रुद्धिएर्वक ण्ग्ना पड़ता है । ताध्य का निश्चय जिम प्रकर बुटिपर्चक आदमी 
कर्ता है, उसी प्रसर साधन व्म निश्चय भी दुद्धिपूर्वक् करना पढ़ता है । 


० ८ 
साध्य-साधन में साधम्य हो 


पुरानी परिमापा में उन लोगों ने इसे 'मत्कार्ययाद! क्‍य है। सत्ताई- 
आद का अर्थ यह है कि मृके यदि घड़ा चनाना है, तो मिद्री ही लेनी 
होगी, मक्यन चाहिए, तो दूध ही लेना द्ोगा, पानी नहीं | साध्य हमारे 
सापन में छिपा हुआ होना चाहिए। साध्य और साधन में साधर्म्व 
डोना चाहिए । 

हमास साध्य कथा हे? हम मनुष्या का सह-जीवन न्यापित करना 
आाहते है। सह-बीवन का अर बद है कि म॑ श्रापफे लिए बिके, आप मेरे 
लिए जिये। में आपके जीवन में मदद पहुँचा, आप मेरे जीवन में मदद 
पहँचायें। यही 'सहयोग' कहलाता है । यह हमास साध है। 

प्रश्न है कि यह यदि साभ्य है, तो बया इससे अनुरूप साधन हो सकता 
६१ जो इमके अधिकनसे-अधिक श्रनुरुप होगा, वह अधिक-तेअधिक 
शान-शुद्ध साधन होगा | क्राति का सावन ऐसा थे, बिंदी प्रेरणा बब॒त्र 
मेँ से आये शरीर उस साधन से अधुत्य या विझास हों | यदि क्ाति बा साधन 
ऐसा होगा, तो वह शाल्तर-शुद्ध माना जायगा | 

एक बहन बड़े वेदान-शास्त्री से मैने पृद्धा था कि आखिर साथ्य और 


१६० सर्वेदिय-दर्शन 


साधन में क्या अत्तर है” उन्हेंने कहा कि जब तक प्रयल करना 
पड़ता है, तय तक साधन है, स्ममाव वन गया, तो सिद्धि हो गयी ।” पैरना 
सीखना ओर पैरने मै क्या फर्क है ? जय तक तैरने के लिए फोशिश करनी 
पड़ती है श्रीर डूमने से बचने दी कोशिश करनी पढ़ती है, तब तक तैरना 
सीस रहा हूँ | तेरना सटय हो गया, ढ्ववने से बचने की कोशिश नहीं करनी 
पढ़ती, तो सिद्धि हो गयी, तैरने लगा। साधना में जो आचरण करना पढ़ता 
है, वर जन्र स्रमावतिद्ध हो जाता है, तो उसे 'तिद्ध! कहते है, फिर कोई 
विचार नहीं करना पढ़ता | 'छिद्धि' के लिए जो प्रयोग और प्रबल होता है, 
उसे हम साधना' कटते हैं । उसके लिए जो प्रयोग श्रौर प्रवन होता है, 
उसीम नाम "मार्ग! मो है। जहाँ से हम 'पयतल' का श्रारम करते है, वह 
साधन का पहला सिरा है और जहाँ उठवी 'परिणति' होती है, वह अरतिम 
सिरा ही साध्य' कहलाता है | 'साधन! के अतिम सिरे वा नाम 'साध्यो है। 

साध्य ओर साधन सें साधरग्य द्वोना चाहिए। क्रान्ति के तत्र और 
क्रान्ति के शात्त के लिए यह गावी की देन है | क्रान्ति के तत्र में भी 
क्रान्ति होनो चाहिए, क्रान्ति के साथन में भी क्रान्ति होनी चाहिए । क्रान्ति 
के साध्य के अतुरूप क्रान्ति का साधन होना चाहिए.। यह गाधी की अपनी 
देन है। दूसरे क्रान्तिकारियों ने इसे स्वीकार नहीं किया है, इसलिए वे 
इसे तक में पड़ जाते हैं। उनके चित्त में वा वा इसीलिए श्रा 
नाता है कि कहीं शत्न भी लेना पड़े तो. ! उन्होंने शत्न को विपम नहीं 
माना, पर हमारी तिद्धि की हृप्टि से शत्ध॒विपम साधन है। वह इमारे 
साध्य के प्रतिकूल है। 


अदिसा की कऋान्ति द्वी व्यावहारिक 


में बता चुका हूँ कि जागतिक परिस्थिति याने आज के अन्तर्राष्ट्रीय 
सदर्भ और मानव-जाति की आकाक्षा के अनुलुप श्राज अ्रदिता ही हो 
सकती है, दूसरा साधन नहीं हो सकता | दूसरी बात यह कि इमारी राष्ट्रीय 
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परित्यिति और आज फी हमारी शक्ति या सामर्थ्य जितनी कै उसदी दृष्टि 
से अहिंसा दी ऋान्ति ही व्यायहारिक क्रान्ति हो सकती है । 

मैं कद्द चुका हूँ कि 'वैज्ञनिक्ता' भी अर्विंसक क्रान्ति में. ही हो सकती 
है। हमारे साध्य के श्रनुरूप साधन अध्टितक क्रान्ति वी प्रक्रिया के लिया 
दूसरा हो ही नहीं उकता। वह स्नेहमूलक भी होना चाहिए श्रौर सनेह- 
प्रवर्तक भी | ल्नेह में उठ मूल हे और ठसबी प्रक्रिया में स्नेह बढ़ता 
चले, दस प्रवार वा वह साधन होना चाहिए । 


अहिंसा के प्रकार में अन्तर 

अहिंसा के विभिन्न पहलू है। पहला पहलू यह कि श्रह्िंसा एक 
सामाजिक मूल्य है | सामानिऊ मूल्य के रुप में पुराने जमाने दी अहिंसा 
और गाघी वी अहिंसा में केवल मात्रा का अन्तर नहीं है, मकर का अ्रन्तर 
है। दघीचि, शिवि वी श्रट्टिता मे और गाधी दी श्रहिता मे प्रकर का 
भेद है। श्राज तक दुनिया में श्रट्टिसा के जितमे सस्थापक ओर प्रवर्तक 
हुए, उनमें और गावी में सम्ते बड़ा अन्तर यह है कि गाधी ने अद्दिता को 
राजनीतिक और श्राथिक क्षेत्र भ दाखिल क्या याने उसको समाज्ञव्यापी 
चना दिया। 

इस देश के घर्मशात् ने श्रौर वेदान्तशाल् ने मनुष्य के व्यक्तित्व की 
दो फॉके कर दी थीं। एक पारमार्थिक, दृसरी व्यावह्वारिक | आचरण में 
दो भेद हो गये । व्यक्तिल में दो भेद हो गये। गांधी ने श्रपनी श्राद्िसा 
को पारमाि मूल्य के साथ-साथ सामाजिक मूल्य में परिणत कर विया, 
इसलिए, उठने इमारे चित्त को फिर से सम्रम्म उनाने वी चेश की। मनुष्य 
का व्यक्तित्न फिर से समग्र, [766870080 हो जाय, इतडी कोशिश उसने 
अद्दिता को सामानिक मूल्य में परिणत करके वी । 


अहिंसा छो ब्रत में परिणति 


श्र जो श्रद्टिता एक सामानिक मृल्य है, वह अत में परिणत देसे 
श्श्‌ 
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सेती है ! ब्रत में परिणत होने से चित्त की शुद्धि शेगी, मनुष्य के व्यक्तित्व 
दा विकास होगा, इसलिए व्यक्तिगत मोक्ष तो होने ही वाला है, लेक्नि 
च्णक्तिगत मोत्न उसका प्रयोजन नहीं है। सामानिक मूल्य के रूप में बह 
चत्र आती है, तय व्यक्तिगत मोक्ष भी उसकी प्रेरणा हे उक्ती है| ये दो 
मिनन प्रेग्णाएँ नहीं हैं | 

च्यक्तिगत मोत्न अलग और सामाविझ मोत्त अलग, ऐसी दो मिनन- 
मिन्‍न रुचाएँ मनुष्य के व्यक्तित्व में नहीं हो सदर्ती | इसलिए, बिन गुणों 
का अनुप्ठान मनुप्य अपने मोक्न के लिए करता है, उन्हें घय वह सामा- 
बिऊ मृल्य मैं परिणत करने लगता है, तो व्यक्तिगत मोतज्न और सामानिक 
मोच, दोनों एक साथ चलते हैं। उनमें विगेघ दी कल्पना नहीं दोदी। गाधी 
ने इस प्रकार सामाविद्ध मूल्य शो एक अत में परिणत कर दिया | यह हुश्रा 
अर्दिना का दूसग पहलू । 

अहिंसा का तीसग पहलू यह है कि सब्योग में तो इम समस्त सस्ते हूँ 
कि अहिंसा के सामानिर मृल्य है, लेकिन क्या प्रतिकर में भी तामाजिक 
मृल्य के नाते अहिंसा दाखिल हो सकती है ! क्या प्रतिसर अ्रहिंसक शे 
छउना है और व्ह एक सामान्िक मूल्य चन सकता है ! वह एक मनुष्य 
वा धार्मिक कर्तव्य बन सकता है ? सत्याग्रह वी नीति और सत्याग्रह के 
दिद्धान्त के बारे में मनुष्य के ल्वमाव दी दृष्टि से, विधान की दृष्टि से, कृति 
के साथ्य वी इृष्टि छे, दीनों दृश्यों से मं विचार कर चुवा हूँ | अब एक 
इृष्टे से श्रहिंसा का विचार और कराता हूँ | 

सह-भोजन और सह-ब्त्पादन 

इसरे के जीवन में मदद पहुँचाने में सह-मोजन आता है। केवल 
व्यक्तिगत शरीर-घर्म माननेवाले, व्यक्तिगत उयम को माननेवाले तो इस 
मत्मम पर पहुँच गये ये कि दिए तरह से शोच आटि शरीर-धर्म है, वैसे 
ही मोजन भी एक शरीर-घर्म है। शौच के लिए यटि आ्राप किसीको 
निमन्त्रय नहीं देते, उसके लिए कुकुम-पत्रिकाए नहीं मेजते, तो मोजन के 
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फिए. ओर विवाह के लिए. उसकी क्या आवश्यकता है? यह एक वस्तु 
का अतिरेक है। इस तरह किसी सामाजिक मूल्य का विकास नहीं होता | 
हमें देखना यह है कि सबम तो अवश्य हो, लेकिन सयम हमे समान विमुख 
या लोक-चिमुख न बनाये । अत सयम का सामाजिक मूल्य यह हुआ कि 
मे अपने खाने से पहले दूसरों के खाने की फिक्र करता हूँ। इसमें सयम 
आ जाता है | दूसरे को खिलाऊँगा, तत्र साऊँगा। इस तरह अहिसा था 
गयी । श्रह्िता के साथ सह-भोजन शा गया | 

सह-मोजन में श्रम हम एक क्‍्ढम ओर बढ़ाते हैं श्रोर वह यह है कि 
सह-उत्पादन। यहाँ हम यह समझ लें कि सह उत्पादन श्रलग वच्ततु है और 
स्वाचलग्मन अलग । आजकल स्वावलम्बन फा बोलवाला है। अपना 
कुर्ता मैं बना लूँ, अपनी घोती म॑ बना लूँ, अपना मोबन मैं पका लूँ, 
अपना जीना मे जी लूँ, अपना मरना में मर लूँ--बह स्वावल्षम्धन नहीं 
है। यह हम स्वावलम्बन का गलत अ्थ समझ रहे है। 'स्वावलम्बन! 
शन्द सापेज्ञ है। आज तक समाज मैं लोग परोपनीवी थे। दूसरों के अम 
पर जीनेवाले लोगों की प्रतिष्ठा समाज में थी | शुरुदेव रवि ठाकुर ने उन्हें 
बड़ा सुन्दर नाम हे रखा था--अवकाशमोगी !” इन लोगों के लिए 
स्वावज्षम्बन की नीति का प्रतिपादन किया गया । जो लोग परोपजीबी थे, 
दूसरे की मेंइनत के मरोमे जीते थे, उनसे कहा गया कि “तुम अपना 
काम खुद नहीं करते हो, भला यह भी कोई जीना है ! एक दिन 
तुम क्होंगे कि साँस लेने के लिए, भी उपकरण मिल जाय, तो अच्छा है।” 
मनुष्य को इतना परावलबी श्रोर परोपजीवी नहीं बनना चाहिए । हम परो- 
पजीबी न बनें, पर हम सयकी परस्परोपजीबी तो बनना ही है । परोप- 
जीवन अ्रलग वस्तु है, परत्परोपजीवन अलग वस्तु है । इसलिए मैंने 
सह-उत्पादन वी बात कही | हमे केवल श्रमनिष्ठ ही नहीं बनना है, हमें 
समाज में भ्रम-उत्तादन की प्रेरणा उत्पन्न करनी है। इसके बिना काम वी 
अरणा का सवाल इल नहीं होता | 
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सह-उत्पाठम का अर क्या है ! मान लें, नारायण कातता है | धोती 
के लायक सूत उसने कात लिया। वह मेरे पास आकर कहता है--“यह 
चूत मैरा काता हुआ है | मैं धोती के लिए श्रापत्रो यह देना चाहता हूँ।” 

(तू क्यों देना चाहता है ? तेरी श्रपनी धोती फटी हुईं है ।” 

“श्राप यदि मेरे कते हुए यू की धोती पहनेंगे; तो मेरी थ्रात्मा को 
अधिक सतोप होगा ।” 

यह सह उत्पादन! कहलाता है। 'आप' श्रोर 'मै! मिलकर काम 
करते हैं, लेकिन "में! मेरे लिए नहीं, 'श्राप' आपके लिए नहीं। "ै 
श्रापके लिए? श्रोर “आप मेंरे लिए।? उसमें स्नेह वी प्रेरणा आ जाती 
है और वह मनुष्य के लिए, बहुत त्वामाविक है । हमारे दिल बिगढ़ गये 
है। ५४७ ॥8४० | 0४०००७० 070058 इसलिए सममते हैं कि यह 
बहुत श्रत्भय चीन है | लेकिन डुनिया में यह रोन होती है | नित्य के 
व्यवहार मैं होती है। इसके ब्रिना मनुष्य को चैन नहीं । शादों में कोई 
न थ्रागे, तो आपको श्रच्छा नहीं लगता श्रोर गमी में कोई न आये; तो 
भी आपको अच्छा नहीं लगता | सह उदय जय तक न हो, तब तऊ हु स 
का निराकरण नहीं होता | सह-उत्तादन का अपली मतल्य यह है कि में 
जितना उत्पादन करूँ, वह अपने लिए नहीं। समाज के लिए करें | समान 
का मतलब है--पढ़ोसी | में आपके लिए उत्पादन करता हूँ, श्राप मेरे 
लिए. उत्पादन करते हैं, तो फिर तग्रह की भावना का अपने-आप निराकरण 
हो जाता है। प्रबोध मेरे पाने के लिए केले लाता है श्रौर मे चाहता हूँ 
कि वह मेंरे साथ बैठकर खाये | हम एक-दूसरे से खाने का झराग्रह करते 
है। प्रवोध कहता है--'आप खाइये, मैं कहता हैं“ भाई, ठम खाश्ी ।' 
क्या हम दोनों में से किसीको केले छिपावर रखने की प्रेस्णा होगी ! 

उम्रह की प्रेरणा क्यों होती है ! मनुष्य स्वाजित ठपत्ति पर अपना 
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अधिकार क्यों बतलाना चाहता है ! उत्पादन वह अपने लिए, करता है। 
समान अच्यक्त है| अव्यक्त के लिए, उत्पादन करने से मनुष्य के व्यक्तित्व का 
निराकरण हो जाता है व्यक्तिच का निराकरण होने से उसकी विभूति ही च्ीण 
हो जाती है। श्मारा व्यक्तित एक विभूति है और समष्टि की विभूतिसमान की 
विभूति है । हर मनुष्य या व्यक्तित्व समाज की एक विभूति है। हम उसका 
निराकरण करना नहीं चाहते, उसका विकास करना चाहते हैं । विभूति के 
विकास की प्रक्रिया यह है कि सारा का सारा हमारा व्यक्तित्व जिस-जिस क्रिया 
में से प्रकच होता है, उसमे से एक प्रधान क्रिया उत्पादन की प्रक्रिया है। 

लोग कहते है--“क्ला के लिए कला ।' में भी मानता हूँ, कला के 
लिए, कला | लेक्नि मनुष्य आखिर कला अमिव्यक्त क्यों करता है ! मेरे 
मन में चित्र है, में उसे बाहर प्रकट क्यों करता हूँ ! मूर्ति मेरे मन में है, पर 
उसे में भ्रभिव्यक्त क्यों करता हूँ ! जितनी भी श्रमिव्यक्ति होती है, वह 
सबकी सब दूसरों के लिए होती है । 


उत्पादन की प्रेरणा 


श्रमिव्यक्ति श्रागे चलकर भ्रहकर में जन्र परिणत हो जाती है; तो वह 
प्रदर्शनात्मक बन जाती है | फिर प्रशाधन ओर प्रदशन जीवन के उद्देश्य 
चन जाते हैं। लेकिन प्रसाधन और प्रदर्शन से पृथक मनुष्य की अपने 
आपको अभिव्यक्त करने की जो सामाजिक प्रेरणा है, उसमें से उत्तादक 
परिथ्रम, उत्पादन की प्रेरश एक बहुत बड़ी प्रेरणा है। यह मनुष्य में 
निद्वित है। आपने उत्पादन को श्रप्रतिष्ठित बना दिया है, इतलिए उत्तादन 
की प्रेरणा नहीं रही । किछ क्या शोक के लिए आप श्रम नहीं करते ? 
आखिर 'ोंबी--शगल--क्या है? यही कि बढ़ईगिरी का काम पेट 
के लिए मत करों, शोक के लिए, करो | पेट के लिए. बगीचे में माली का 
काम मत करों, शोक के लिए काम करो | श्राखिर यही मतलब हुआ न £ 
बह प्रेरणा मनुष्य में स्यामाविक प्रेरणा है । हमारा कहना इतना ही है कि 
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यह जो मनुष्य की स्वाभाविक उत्पादन की प्रेरणा है, इसमें से उसके गुण 
का विक्रास होना चाहिए । उसकी सामाजिक्रता का विकास होना चाहिए। 
हम कहते हैँ कि उत्पादन तो अवश्य श्रधिक होना चाहिए, लेकिन उसमें 
से उत्मादक का मी विकास होना चाहिए | 


ु जीविका से वृत्ति में परिवर्तन 

हम इतने वस्तुनिष्ठ बन गये हैं कि मानव को भूल गये । जीविका के 
साथ-साथ मनुष्य की चृत्ति भी बदलतो जाती है | यह परिवर्तन किस प्रकार 
होता चलता है, उस पर हम एक दृष्टि डाल लें | 

लोग कहते हैं कि किसी जमाने मैं मनुष्य शिकार करके जौता था। 
जब वह शिकारी रहा होगा ओर जब वह गाय झादि चरानेवाला चरवाह 
रहा होगा, तबसे उसके जीवन मैं, जिस दिन खेती शुरू की होगी, उस 
दिन इतना फर्क जरूर पड़ा होगा कि उसे अपने पड़ोसी का मरोसा करना 
पढ़ा | जब तक पड़ोंसी का भरोसा न हो, तत्र तक गाँव में कोई नहीं 
रह सकता और खेती नहीं कर सकता । गाँव उनका बनता है, जो एक- 
दूसरे की सहायता का भरोसा कर सकते हैं, नहीं तो एक-दूसरे के निकट 
कैसे रद सकते हैं ! पड़ोस मैं खेती उन्हींकी हो सकती है; जो एक-दूसरे 
का भरोसा कर सकते हैं। जानवरों को डराने के लिए, खेतों में 80078 
(70०४ (विमीषिका ) होता है। वह आदमियों के लिए नहीं होता। 
याने आशंका जितनी होती है, वह पशुओं की ओर से होती है, मनुष्यों की 
ओर से नहीं । लोग कहते हैं कि खेती के साथ भनुष्य की संस्कृति का 
आरम्म हुआ | ऐसा इसीलिए, हुआ कि पड़ोसी का विश्वात करना वहाँ 
से आरंभ होता है । किसी एक जगह रहना और पड़ोसी का विश्वास करना 
वहाँ से शुरू हुआ, इसलिए, उसके जीवन मैं उतना परिवर्तन हो गया | 


पूँजीवाद का संदर्भ 
इसके बाद पूँजीवाद का संदर्म आया । पूँजीबाद के ठंदर्म का अर्थ है+- 
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मनुष्य वी कीमत कुछ नहीं, मनुष्य से वस्तु महंगी और पैंठा सबसे शेष 
है। क्रान्ति इससे उल्टी है। मनुष्य सर्जोपरि, वस्तु सुलम और पेंसे का 
कोई स्थान न हो। इसका चलन होगा या नहीं, वह विलकुल अलग 
सवाल है। सम्पत्ति का पैमाना, सम्पत्ति का नाप पैंसा न हो । पैसे ने 
मनुप्य वी तव्रियत कैसी बदल दी, देफिये--- 

अदालत में एक मुऊदमा पेश है। एक आदमी कहता है--"फलों 
आदमी मेरी ज्लो का अपत्रण कर ले गया |”? 

“तुप् क्या चाहते हो ?”? 

"मैं दरबाना चाहता हूँ ।”? 

उसे १०,००० रुपये मिल गये । 

दूसरा मुकदमा आया |---'(म मिलन मैं काम करते ये, हमारा हाथ 
द्वठ गया ।! 

तुम क्या चाहते हो ?? 

“धाँच हजार रुपया हरजाना चाद्दता हूँ ।” 

तीसरा मुकदमा आया |--“हम बाजार मैं जा रहे थे, इसने हमें जूते 
मार दिये, हमारी इजत ले ली |”? / 

“तुम क्या चाहते हो १? 

/उात इजार रुपया हरजाना चाहते है ।” 

अन्र बनलादये कि पत्नी के बदले भी पैसा, अवयव के नदले भी पैमा, 
इज्जत के बढले भी पैसा! मला कभो क्सीने ऐसा विचार किया था 
कि पैसा जीवन में यह स्थान ले लेगा | इज्जत के बदले पैसा आ गया, 
तो कल ऊिर भगवान्‌ के बदले पैसा, वोट के बदले पैसा, लोक्शाही के 
बढले पैसा ओर श्रात्मा के बदले भी पैसा,--यह एक के थाद एक क्रम 
आ ही जायगा | 

इत प्रकार हम देखते हैं कि जीविका-उपार्जन वी पद्धति क्सि प्रसार 
मनुष्य की बृत्ति को बदल देती है। इसलिए हमारा श्राम्रह इतना ही है 
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ऊि उत्ादन की पद्धति ऐसी हो, जिठमें से मनुष्य की मनुप्यता का विधात 
हे, उठके सामाजिक गुण का विकात् हो | मेश कहना यही है कि जो उत्तादन 
हो, वह एक-दूसरे के लिए हो | यत्रीकरण जितना ज्यादा होगा, सामाजिक 
प्रेरणा उतनी ही कम होती चली जायगी | 
यन्त्रीकरण : प्रमापीकरण 

यन्त्रीकरण हे मेरा मतलब केद्रीफरण दी है। यत्व की एक हैवियत 
है, एक विशेषता है कि वह सब्र चीजें एक-सी बनाता है। फोन के ले 
लीमिये | फौज में यह सपते ग्रधिक देसने में आता है | वहाँ सबकी छाती, 
भीतर से चाहे जैसी हो, थाहर से एक-ती होनी चाहिए। सबके सिर, 
भीतर का तो कोई सवाल ही नहीं हे, बाहर से एक नाप के होने चाहिए। 
बटन एकसे ! पोशाक एकसो | इसीको 768॥शाश्ं।णा कछ्ले हैं। 
गधवेश्ञताक्रा00.: (प्रमापीकरण ) और -२0877007/800॥ में 
बहुत अन्तर नहीं रह गया । यन्त्र से प्रमापीकरण होता है, एक समीकरण 
होता है। सयर एक तरह के लोग हो बाते हैं। एक यन्त्र में इजार जूते 
निकालने हैं, तो वे सब एक से निक्‍लेंगे। इसलिए धीरे-धीरे मनुष्य में एक 
प्रकार का यन्त्रीकरण आ गया । समान में भी उसके परिणामत्वरूप यल्त्री 
करण होता है और जितना यन्त्रीकरण का विकास होता है, उतना साप्रामिक 
गुणों का हवस होता है। यह पूर्णत वेशानिक सत्य है | 


बटन दवाने का अर्थशास्त्र 
कुछ दिनकर भाई ने कहा था ऊि वे जो मेकैनियल मशीनयादी, वर 
वादी भौतिकशाल्ली ये, वे श्रीर मार्क्स बिलकुल श्र॒लग-श्रलग है। मार्क्स 
का भौतिकबाद और यात्रिक मौतिक्वाद, जड़वाद, ये दो मित्र वल्तुएँ है। 
यान्त्रिक जड़वादियों ने सारे समाज का यन्रीकरण ही करना शुरू कर दिया। 
इसका आजकल बड़ा सुन्दर नाम रख दिया गया है 3 पएा४700] सै0 
700607 याने अपने आप काम होने की प्रकिया। &र काम श्रपने-श्राप 
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रोगा | उसका चित्र भी बड़ा सुन्दर बनाया है | एक दफ्तर में चार लड़कियों 
बैठी हुई हैं। वे चारों एक ही काम करती हैं | वे बटन व्याती हैं। एक 
लड़की के बटन व्याने से क्या शोंता है! चित्र निकल रहे है। दूसरी 
लड़की के बटन दबाने ते क्या होता है ! दुनिया के नक्शे निकल रहे हे | 
तीसरी लड़की के बटन दबाने से क्या होता है ? एक उपन्यास की प्रतियाँ 
निकल रही हैं। चौगी लड़फी के बटन दचाने से क्या शोता है ! मेरी 
लिखी हुई चिट्ठी की प्रतियाँ बन रही हैं। क्रिया एक ही है औ्रौर यहाँ 
अलग-अलग हो रद्दा है। लोग बड़े खुश हैँ. कि चछ, एक सिर्फ रिशाह] 
900४7 चाहिए, जितमेँ शाह 87#07॥ हो। इसझ नाम है-- 
एज 8060क स्‍700007ए--व्न दबाने का श्र्यशात्र । इसमें कुछ 
नहीं करना पड़ता । लोग हमसे कटते थे कि लोगों को केवल परिश्रम 
करना पढ़ता था, गधा-मजूरी करनी पढ़ती थी | ठससे बचने के लिए, यत्र 
आया शोर बत्र में तो सम प्रसार की प्रगति है, साध्क्ृतिक विकास है। 
यह देखिये, क्टटों से-कहाँ पहुँच गयी चीन १ 8&0ए(077%607 मे अब सिर्फ 
चंदन दचाने दी ह्वी जरूरत रही ! 


मानवीय मूल्यो का हास 


अत्र एक दूसरी युक्ति निकाली है कि बटन ही दाना है, तो नारायण 
टेसाई और प्रतोव चौंससी वी क्‍या उरूरत है | बिजली का दिमाग 
बनाइये । द्विखाय तो होता ह्वी है मशीन से | जत्र दिवात हो सकता है, तो 
क्या मशीन से बदन ढबाना नहीं हो तकता ! रेलगाड़ियों का और ट्रेनों 
का क्ट्रोल अगर स्वयचालित मस्तिप्क से हो सकता है, तो बटन दवाना 
उससे क्यों नहीं हो उफ्ता है ! ऐडी दुनिया अगर बनी, तो उठका नतीना, 
अन्तिम लल्‍प क्या होगा मनुष्य का 08नाप्रशताशीशावणा 
( व्यक्तिल-विलीनीक्स्ण ) होगा और 'ग०007070 (0शाण्श्राशरत्िणा 
याने श्रार्यिक केन्रीजरण होगा ! ऐसी ह्थिति में सत्ता का विकेद्रीकरण 
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हे ही नहीं सकता | श्रार्यिक केन्द्रीकरण की परिणति तानाशाही मैं होने 
ही वाली है ओर जननसत्ता, लोक सत्ता की मृत्यु में उसका परिणाम 
निक्‍्लनेवाला है| इसमे मनुष्य के किसी भी सामाजिक गुण के विकास वी 
योजना नहीं है। उसार के वैज्ञानिकों का आधुनिक्तम विचार यह है कि 
केन्द्रीकरण यदि होगा, तो मनुष्य की सत्ता का और मानवीय मूल्यों का 
हवस होनेवाला है। इसलिए हमे यदि उत्पादन वी पद्धति में यत्रीकरण 
भी करना हो, तो यन्रीकरण की मर्यादा को समझकर करना होगा । सयोजन 
में यत्रीकरण के लिए भी यदि स्थान हों, तो इतनी योजना अवश्य होनी 
चाहिए कि मनुष्य के सामानिक ग॒ुर्णो का विकास हो। यह उसका 
सात्कृतिक विकास कहलाता है | 


व्यक्तित्व-विकास के तीन प्रकार 


मनुष्य के व्यक्तित्व के विकास में तीन प्रकार के विकास आते हैं। 
एक तो इसके गुण का विकास होना चाहिए । दूसरा, उतकी कला का 
विकास होना चाहिए ओर तीसरा, उसकी शारीरिक शक्ति क्षीण नहीं 
होनी चाहिए | मनुष्य के शरीर की जो प्रतिकार-क्षमता है, वह मी उसके 
परिश्रम में से विकसित होनी चाहिए | यह न हो कि वह बिलकुल मखमल 
का आदमी वन जाय | 

ते, व्यक्तिल के विकास में ३ बातें हुई--- 

१ गुण का विकास होना चाहिए | यह सात्कृतिक विकात कह- 
लाता है। 

२ उसकी कला श्रोर कारीगरी का विकास होना चाहिए | 

३ मनुष्य की शारीरिक शक्ति का भी विकास होना चाहिए | कम-से- 
कम इतनी तो योजना हो कि वह उठसे ज्ञीण न हो। उसको व्यायाम 
के लिए कृत्रिम साधन न खोजने पढ़ें | 
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उत्पादन और सजीवन 


यदि यह सये होगा, तो इसीमें मनुष्य वी ठचि भी होगी । बाने 
ए0काकीणा, ("दाता त पेल्ताथकाणा उत्तावन और सबीवन, 
जीवन के दो अलग-अलग माग नहीं रह जयेंगे। उत्तावन और सबीवन 
में भेद अदृश्य होगा, लेक्नि आ्राज दोनों इृत्रिम दे। उत्पादन अपनी 
मर्जी का नहीं है, इसलिए डत्पाटन या उत्पाठक-परिश्रम सजा है। 
जो काम श्रपनों मर्जी का नहीं होता, जो मोल के लिए. फ्िया जाता है, उसे 
'पक्दूरी' कहते हैं. और जो दूरुरें बी मर्दी के लिए. बगेर कीमत लिया 
जाता है, वह बरेगार' कहलाता है। इस तरह मेहनत या तो 'मबदूरी' है 
या वैगार है। जो अपनी मर्जी का काम है, जिसे इम 'सजीवन' 'मनों- 
बिनोद! या रि९ट८ा८४07 क्टते है, बह हमें ग्ललग रखना पडता है। 
इसलिए, बहुत-सी क्‍्लाएँ मनोरजन के साथ चली जाती हैं--- तो उत्पादन 
में से निकल बाती हैं। इनमें कोई सामजत्य नहीं रह जाता | इस- 
लिए क्म्युनिस्ट देशों में आन एक बड़ा भारी प्रश्न है--यि0% 0 
7050 5० ज्ेशाआां।९ काम में मनुप्य को आानद कैसे शआाये 
और जिधी6त ७ प्रमाशंगीएत ]90007 कलात्मक कम और 
भ्मात्मर कार्मो का अतर कैसे दूर हो १ अमात्मक काम करनेवाले ऊुछ 
लोग केवल बटन दयाते है, कलात्मक कम करनेवाले बटन बनाते हैं| जिन 
दो-चार श्रादर्मियों ने मिलकर वह बटन सोजे और व्नाथे होगे, उनमें सिर्फ 
फ्ला रह गयी और बाजी दी सारी बनता में से मनुष्य के व्यक्तित्व में 
से कला वा द्वास होता चला जाता है| 

मेरे अक्षर सगय है, नारायण जल्दी लिख लेता है। वह ऋुछ 
अच्छे, बड़े अक्षर लिखता है, मुझे बड़ी रर्ष्या होती है। में उसके जैसे 
अक्षर तो बनाने की कोशिश नहीं फरता, कहता हूँ कि शिविर में एक 
नियम होना चादिए कि बगैर टाइपराइटर के कोई लिखे ही नहीं । तो मेरे 
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ओर नारायण के अक्षर एक से हो गये । जितने उसके अच्छे, उतने मेरे 
अच्छे | कारण, अक्षर 5॥009:6280 हो गये | श्रवर मेरी डेंगुलियों 
की कोई आवश्यकता नहीं रह गयी । थोड़े दिनों के बाद टाइपराइटर पर 
चलाने के लिए एक ही डेंगुली रह जाय श्र वाकी चार उँगुलियाँ गल 
जायें, फिर भी कोई बहुत ज्यादा नुकसान होनेवाला नहीं है। एक उेँगुली 
की आवश्यकता है, तो एक उँगुली रहे। दूसरी उँगुलियों दी जरूरत 
नहीं गह जायगी | 
यत्र से कला का विकास असम्भव 

कला का विकास यत्र से हो नहीं सकता | शिक्षण-सस्थाएँ चलानेवाले 
जानते हैं कि कला के विकास को यदि उत्पादन के साथ जोड़ दिया जाय, 
सयोजन के साथ यदि शिक्षण के जोढ़ देना है, तो उत्पादन का उपकरण 
ऐसा दोना चाहिए, जिसमें से मनुष्य की कला का विकास हो । उसके शरीर 
में बितनी कल्लात्मकता है, उठका विकास हो । गांधी और विनोत्रा को 
कुछ लोगों ने यह माना था कि ये लोग विज्ञान के विरोधी हैं, यत्र के 
विरोधी हैं । पर ऐसी बात नहीं । मानवीय मूल्य दी स्थापना को इन लोगों 
ने प्रधान उद्देश्य माना है । इसलिए यत्र को वे मनुष्य की जगह नहीं लेने देंगे | 
आज जन-सख्या, लोक सख्या का प्रश्न बार-बार आ्राता है| पर, जितना गिवना 
यत्र मनुष्य की जगह लेता चला जायगा, उतना-उतना यह प्रश्न अधिक 
तौत होनेवाला है। लोगों ने एक बार विनोवा से पूछा था कि “यन्त्र से तुम्ह्दरा 
क्‍या विगदता है !” तो उन्होंने जवाब दिया था कि “नवाहरलालजी से 
मैंने एक दफा कहा था कि आप संयोजन कीजिये, सबको खाना दे दीनिये, 
सबको पीने के लिए शख््रत और चाय दीजिये और बचे हुए समय में 
खेलने के लिए ताश भी दे दीजिये । इतना यदि आप कर सकते हैं, तो 
कीबिये। मैं कहना यह चाहता हैँ कि यन्त्र यदि इतना कर भी ले, तो वह 
मनुष्य को मार देगा, मनुष्य की नगह ले लेगा, मलुष्य के व्यक्तित्व के, 
मानवीय मूल्यों को समाप्त कर देगा |? 
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पशु-शक्ति का भी विकास हो 

विन्ान से मूल्य दी स्थापना हो ही नहीं समझती, बह विजान वी 
मर्यादा है। विज्ञान परिश्षियति में परिवर्तन कर मफ्ता है, लेक्नि बिसे 
भावरूप मूल्यों वी स्थापना कटते है, वह विनान से हो ही नहीं उठी । 
हमें डन्याठक परिश्रम के विषय में इतना करना होगा । हमारी पहली माँग 
इतनी हो है कि यन्त्र को यदि दाखिल करना हो, तो उसे तभी दाखिल 
स्य्रा जाय, जब उत्पादन का साधन शोर पद्धति ऐसी हो, जिसमें मनुप्य 
की शक्ति का उपयोग हो, कत्ञा का विकास हों। दूसरी बात यह कि 
पशु की शक्ति का उपयोग झोर विकास भी हो । 

लोग कहते है. कि गाघीवाले श्रवेज्ञानिक हों गये है। वे इसज़ा एक 
मजेदार उदाहरण भी देते दें। कट्ते हें कि ये लोग मोबर की जगह बैल- 
गाड़ी वो लाना चादते है। उनकी मोटर वैजानिऊ है, क्योंकि मनुप्प ने 
यनायी है और बेल अवैज्ञानिक हो गया, क्योंकि वह मगवान्‌ ने यनाया है 
तय्र तो यही कहना पड़ेगा कि मनुप्य सबसे अधिक अैज्ानिक्र वलु है, 
क्योंकि ब” तो अभी तक उन्होंने बनाया ही नहीं है। पह है विचार करने 
नी उनकी पद्धनि ! 

नतीजा पह हुआ है कि बेल ओर थोड़े हमारे जीवन में से धीने-बीरे 
निसलते चले जा रहे है। 

मानव की दोहरी सत्ताएँ 

एम बार एक बड़े दिली आदमी ने हमे चाय पीने के लिए छुलाया । 
उन्होंने हमसे क्द्दा कि “विधान में द्वी गोहत्या-बठी आ जानी चाहिए । 
ऐसा नहीं होगा, तो धम उपवास करेंगे। ? में तो पक्ष में ही था। मैने कह, 
“आप ठीक कह रहे है, गोहन्या का प्रतियव क्रानेवाला कानून वन ही जाना 
चाहिए |? लेक्नि दमारे एक मुंहफप्ट मित्र खड़े होकर फहने लगे, “लेतिन 
आप तो डालडा के कारखाने चलाते हैं। आप हमसे इसके लिए क्यों 
क्र हे है २! 


। पा 
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कहने लगे, “में गाय के घो दूध के सिवा कुछ नहीं खाता हूँ |” 

मैने कह्टा, "हाँ, यह तो श्राप करते ही है| खादी के सिवा श्राप कुछ 
नहीं पहनते और कपड़े की मिले चल्नाते ह । गाय के धी-दूध के मिवा 
श्रौर कुछ नहीं साते श्रीर डालडा के कारताने चलाते हैं! व्िलदुल 
भारतीय सह्दति के अनुरूप फाम ! आप बहुत ठीक करते है |” 

ऐसी व्यावहारिक और पारमार्थिक, दो ग्रलग अलग सत्ताएँ, ॥00॥ 
00 [?ट३०0श705 उसके व्यक्तित्व में दिखाई देती थीं | 

आर्थिक सयोजन और पशु 

आर्थिक सयोगन में जिम पशु फे लिए. स्थान नहीं होगा, उस पशु 
चा सरक्षुण सिर्फ कानून ही नहीं, विधाता भी नहीं कर सकता। श्ाज 
मनुष्य की हत्या का निपेध है | गाधी वी हत्या जिसने की, उसे भी पॉँधी 
की सजा हुई, एक भिखारी दी हत्या जो करेगा, उठते भी फॉसी की ही सभा 
पिलेगी। मनुष्य के जीवन का समान मूल्य हमने मान लिया है। लेकिन कया 
इस देश के भूखे और ने श्रादसी वो कोई बचा सका है! कानृव ने 
उसे अवध्य करार दिया, लैकिन मनुष्य को भी कानून नहीं बचा सता। 
आर्थिक सयोजन मैं जिस दिन पशु हमारे जीवन में दासिल्ञ हुआ शेगा, 
उस दिन मनुष्य ने एक सास्कृतिक कदम उठा लिया। उप्तके जीषन 
का विस्स हुआ। दम जो कहते है कि गाय इस देश में श्रवत्य रहती 
चाहिए, श्र कानून से भी रहनी चाहिए । इसका मुख्य कारण यही है। 
अब तक मनुष्य ही हमारे जीवन में शामिल थे। एक मनुष्येतर भाणी की 
हमने श्रपने जीवन मे शामित्ष किया और फेवल धम में सकेत नहीं रखा) 
प्रणक्ष व्यवहार मैं, आर्थिक चेत्र में भी हमने उसे स्थान दें दिया। 
आर्थिक च्ेश्र में जो नहीं रहेगा, उसे कौन अचायेगा ! जैठे, बकरे को, काशी 
के साहों को, आज कोई नहीं बचा सकता | 

एक-एक पशु की समाप्ति 
मनुष्यों को श्रवध्य करार दिया, यह चहुत अच्छी भात है । उसके बाद 
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एक मनुष्वेतर प्राणी की अवध्य करार देने का हमने जो साम्झतिक कदम 
उठावा है, उसके साथ कानून भी कदम मिल लेगा। लेक्नि वह प्राणी, 
चह जीव तत्र तक नहीं बच सकता, जय तक आशिक सथोजन में उसका 
स्थान न हो। मोटर-साइक्लि शोर साइकिल के आते ही घोड़ा चला) आज 
फौ्ों में भी घोड़ा नहीं है | इमारे घोवन में से वह जा रहा है | राजत्यान 
में ट्रैक्टर आये श्रौर मोयर-साइक्लिं आर्यी और ऊँट करीब-करीच गया। 
हाथी तो पहले से ही बेचारा शोक का जानवर था | 

अभी उत्तर प्रदेश में एक शिविर में गया या। एक चक्ति से प्रूला 
फि "अत्र आप घोडा नहीं रखते ?” तो बोले, “घोड़ा क्षय नहीं रख सकते, 
सिर्फ हाथी दी ग्ण उफ्ते हैं| ' मैने कह, “यह तो आप उल्टो दी बात कर 
रहे है ? अ्रगर घोड़ा ही आप नहीं रख सकते, तो द्वाथी कैसे रख सकते हैं १? 

बोले, “घोड़े का खर्च बहुत है।” 

मैने पूछा, “हाथी का खर्च नहीं होता !” 

“प्हीं, हकीकत यह है कि जन क्री क्सीफी बारात होती है, तत्न 
इम उसे जिगिये पर डे देते है । हमे एक बारात के २५ रुपये मिल जाते हैं । 
महावत का भी खर्च निऊज्ञ आता है और हाथी का भी |? 

दस तरह हमारे सामानिक जीवन में से एक-एक पशु समाप्त हो रक्ष 
है। जो लोग यद कहते हैं कि पह विज्ञान की प्रगति है, यह उत्क्ृति की 
प्रगति है, वे हमे वोसे में डाल रहे हैं । इसमे न वाह्कृतिक प्रगति है, न 
विश्ञान की प्रगति है। इसलेए हमारे आर्थिक संयोजन में पशु का मी 
स्थान होना चाहिए, | 

झतः हमारी सिफ इतनी शर्ते है कि मनुष्य के गुण का, मनुष्प दी 
करीगरी का, मनुष्य की कल्ला का ओर मनुष्य की शारीरक शक्ति का 
उपयोग श्र विकास उत्पादक परिश्रम से होना चाहिए। प्रत्यक्ष विक्ात 
न हो, तो भी क्‍्म-से-स्म इसके साथ उसका अनुबन्ध होना चाहिए। 
दूसरी बात, उदादन बी पद्वति और उत्पादन के उपकरण ऐसे होने चादिए 
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कि पशु की शक्ति का सम्पूर्ण उपयोग हो, पशु की शक्ति का सम्पूर्ण 
विकास हो | 
शुण-विकास के लिए उत्पादन 

अत्र इसमें एक वात हमे ओर चोढ़ देनी है। वह यह कि उत्पादन 
एक-दूसरे के लिए हो, सामाजिक गुर्णों का विकास होने के लिए हो | 
हमारा समाज समन्वयात्मक होगा, व्यवसाथात्मक नहीं | श्रत्र इसमें श्रापके 
बर्तों मैं से तीन वातें आर्यी ) एक तो शरीर-श्रम थ्राया, दूसरा स्वदेशी का 
ब्रत आबा ओर तीसरा अठग्रह तकेतरूप से आया। सह-उत्पावन होगा 
और उत्पादन यदि एक-दूसरे के लिए होगा, तो सम्रह की प्रेरणा उसमें से 
निकल जायगी | 


चल्नन का प्रश्न 


यहाँ हम चलन, सिक्के या पैसे के प्रश्न पर भी सक्तेप में विचार 

कर लें | 
पैसा आज वस्ठ का प्रतिनिधि है | पैसे का अर्थशात्त्र में मूलभूत 
स्थान यह है कि पैसा लिम्त अनुपात में वल्छु का प्रतिनिधि होगा, उम्त 
अनुपात में उसका मूल्य होगा। दुनियामर की सरकारों के नोट इकट्ठे हो 
लाये, तो वे सारे-के-खारे नोट मिलकर मी रोटी का एक टुकड़ा नहीं बना 
उकते | थ्रत्र पैसे की मर्बाठ को समझ ढीजिये | ठो अनुत्धादक वस्तुएँ हैं--- 
तब्चार ओर तितोरी | तिनोरीवाला तिजोरी बना नहीं सकता, रखता है। 
तल्तवाख़ाला तलवार से काय्ता है, लेकिन कोई तलवारवाला तलवार नहीं 
चना समता ! थे दोनों के दोनों अ्रनुत्पाठक हैं | पैसा जब्र तक वस्तु का प्रति 
निधि होगा, तब तक- पैसे का मूल्य है। जिस टिन पैसा कम या अधिक 
मात्रा में वन्‍्तु का श्रतिनिधित्न करता है, उस दिन पैसा अ्रपने में वत्ु बन 
नाता है, बिठे आब आप 0प्रएधा0ए का, चलन का भाव कहते हैं | 
उुपयो का, डालर का मी माव जत्र होता है, तन वह पैसा-पैंसा रह या वन्तु 
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हो गया ? रुपये का भी माव जब्र होने लगता है, तव्र रुपये ओर आल 
में फर्क ही क्या रह गया ह उसका भी तो भाव होने लगा, वह नाप नहीं 
रहा। याने विनोग्ा जिसे मजाक में कहा करते हैं कि थर्मामीदर में भी 
गााएथर्शए€ ( तापमान ) रहने लगा, इसमें भी पप्रगर बुखार रहने 
लगा, तो अप उसझा क्या रहा १ 

चलन केवल विनिमय का सकेत है। वह विनिमय का साधन है। 
बह जिस अश में वस्तु का प्रतिनिधिल करता है, उसी अश में उसकी 
कौमत रखी जाती है। उसे विनिमय का माध्यम ओर वस्तु का प्रतिनिधि 
बनना होता है। वस्तु की जगह बह नहीं ले सक्‍ना | वस्तु का प्रतिनिधित्व 
उसे करना पडता है। 

लोगों ने गाघी से भी पूछा था ओर अच्र विनोत्रा से भी थे पूछते हैं कि 
“क्या आपका मतलब यह है कि वस्तु का विनिमय हो जाय ओर वस्तु- 
विनिमय का कोई माध्यम नहीं होगा १” वस्तु-विनिमय चीजों की श्रद्ल- 
चंदल, 39762 को कहते हैं। मैंने जूता बनाया ओर आपके पास आया। 
आप कहते हैं कि “(मे तो जूते की जरूरत ही नहीं है ।” मैं कहता हूँ कि 
“पक्के कपड़े की जरूरत है।” आप कहते हैं---“'मुझे जूते की जरूरत नहीं 
है, ठुम्दें कपडे की जरूरत है, तो मैं क्‍या करूँ ! तुम्हारा जूता में नहीं ले 
सकता ।” इसी आपत्ति को लोग हमारे सामने बार बार रखा करते है। 

सर्वोदिय-समाज में काचन-मुक्ति 

यहाँ एक बात समझ लेनी चाहिए. कि सर्वोद्य-समाज में काचन मुक्ति 
की जो कल्पना है, वह वस्तु-विनिमय वी कल्पना नहीं है। हम विक्य और 
विनिमय, दोनों को समाज में से उठा देना चाहते है। गाधी कहता है कि भ्रम 
विनिमय की कोई वल्तु दी नहीं रहेगी । परिश्षम के बदले मे कोई कुछ 
नहीं लेगा । मेहनत का त्दला कुछ नहीं। उत्पादक परिश्रम का बदला कुछु 
नहीं । वस्तु के चइले के लिए. वक्ठ नहीं बनेगी। वस्छ आवश्यकता के 
लिए बनेगी | 

श्र 
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मान लीजिये, झ्रापका गाँव किसानों का गाँव है। उसमें जूतों की 
ज्यादा जरूरत है, कुरतों की कम | इसलिए जूते ज्यादा बनते हैं, कुरते कम 
चनते हैं | ऐसी दालत में जिसका जूते पर अधिकार है, उते ज्यादा मिलेगा 
ओर जो कुरते चनाता है, उठे कम मिलेगा | शराब वच्तु का उत्पादन माँग 
के अनुसार होता है। बस्तु का मूल्य माँग के पीछे-पीछे चलता है | परतु 
हमारे सर्वोदिय-समाज में वल्तु आवश्यकता के लिए बनेगी, विनिमय के लिए. 
नहीं। जितने जूतों की आवश्यकता होगी, उतने जूते चमार बनायेगा। जितने 
कुरतो की श्रावश्यकता होगी, उतने कुरते दरजी चनायेगा । दरजी ने कुर्ते 
चना दिये, चमार ने जूते बना दिये। दोनों की आवश्यकताएँ पूरी होनी 
चाहिए। इसके लिए, श्राप एक प्रतीक रख देंगे। श्रव वह आपकी 
चिद्दी हो या वौड़ी हो या प्रत्यक्ष क्रम से उस्न्न कोई वच्धु हो--भम- 
लनन्‍्य चसु हो, यह तो समान कौ उस समय को परिस्थिति पर निर्भर 
रहेगा । लेकिन पल्छु ऐसी होनी चाहिए, कि जिठफा सम्रह न हो सके। 
विनिमय का माध्यम ऐसा होना चाहिए कि जो अपने मैं सम्रह की वस्तु 
न बने । पैसा जिस दिन सग्रह की वत्धु वन गया, उठ दिन पैसा चलन 
नहीं रहा, पैसा तपत्ति बन गया | हम इतना ही चाहते हैं कि चलन चलन 
रहे, चलन तपत्ति न रहे, चलन उम्रह का साधन न रहे। और अब यह 
बहुत मजे में हो सकता है | * 
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क्राति में लिन लोगों का हम संगठन करना चादइते हैं और जिनके 
लिए क्राति होती है, मिनको क्राति में हिस्सा लेना है, उनके सामने दो 
बाते साफ होनी चाहिए । एक तो यह कि झत्र इससे दूसरा कोई अच्छा 
रात्ता नहीं है । भर दूसरो यह कि क्राति यदि सफल हो जाव, तो आज वी 
इमारी जो द्वालत है, उसठे हमारी हालत कुछ अच्छी ही रहेगी । ऐसा प्रश्न 
उठाया गया है 

जो लोग भूमिद्दीन हैं, उनके बारे में हम कद सजते है कि यह बात 
ठीक लागू होती है। भूमिदान में उन्हें जमीन मिल जायगी। श्राज का 
उनका जो सामानिक यतवा है, वह कल ठीक हो जायगा । लेकिन जो छोटे- 
छोटे भूमि-मालिक हैं या छोटे-बढ़े भूमि-्मालिक हैं, उनके लिए यह चीज 
कैसे लागू होती रे ” यह बात हमारे सामने विचार के लिए रफी गयी है । 


आमूलाप्र परिवर्तन चाछुनीय 


हम श्रान सामानिक प्रगति में एक ऐसे मुकाम पर पहुँच गये है कि 
आज की स्थिति जैंठी है, वैती नहीं रह सकती । इसे तो बदलना ही होगा | 
प्रश्न है कि इसके चदलने की दिशा क्‍या होगी ! इसके बदलने वी दो 
दिशाएँ दो तरद के लोगों ने हमारे सामने रखी हैं। सत्रको यह अबदर दे 
दो कि अपनी-अपनी पूरी ताफ्त लगाये श्रौर अपनी स्थिति सुधार ले, याने 
जो जितना कमा सके, वह उतना कमा ले, ऐशा अवसर हरणक को दे दो । 
समाज में आग तक इसका प्रयोग हुआ । इसे हमने 'प्रतियोगिता' कहा, 
शेड़' कहा ) इतका नतीजा यह हुआ कि कुछ लोग चहुत आगे निकछ 
गये । वो आगे निकल गये, होड़ मे जीत गये । फिर वे सो में से दस ही 
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क्यों न हों | वे श्रमीर यन गये श्रौर कुछ लोग होड़ में पीछे रह गये । मै 
स्सी समय परित्थिति के कारण पीछे रह गये श्रौर फिर एक दफा जो पीछे 
रहे, सो रहे | पिर श्रागे निकलना बहुत मुश्किल हो गया, ऐसी परित्थिति 
ब्रनी | श्रत, शान की परिस्थिति में आमृलाग्र परिवर्तत करना अनिवार्य 
हे गया ऐ। इसलिए हमने कट्ठा कि क्राति के सिवा दूसरा बोई चारा 
नहीं रह गया | तभी हम कहते हैं कि श्रान जो ऋति हमे करनी है, वह 
सच्के हित की होगी, समके लाभ थी होगी । 

श्रय इसमें जो सपते नीचे है, उस श्रादमी का लाभ तो समम में 
आता है। लेक्नि जो बीच में हैं, जो गिलकुल ऊपर भी नहीं हैं और 
बिलकुल नीचे भी नहीं है, ऐसे जो छोटे-छोटे मालिक है, इनकी उमत्या 
हमारे सामने समसे बड़ी समस्या है | वर्गों का श्राज का थो नक्शा है, पह 
नक्शा ही ऐसा है कि सी में गर-मालिक दस होंगे, बड़े मालिक दस होंगे 
श्र बाकी के सब छोटे-द्ोठे मालिक हैँ । 


छोटे मालिकों की स्थिति 


इन छोटे मालिकों दी स्थिति क्‍या है! छोटी मालक्यित श्रपने में 
पयांत नहीं है | यदि दरएक छोटे मालिक थी मालकियत उसके श्रपने 
लिए पर्यात होती, तो श्राज समान में इमें जो श्रसतोप दिखाई <ता है. 
वह दिखाई नहीं देता। श्राज छोटे-छोटे क्सारनों दी क्या हालत है ! यहीं 
कि जिसके पास तीन-चार एक्डू जमीन है; उसकी यह कोशिश रहती 
है कि जमीन बढ़े । उन लोगों को हमें यद समझना है कि तुख्हारे 
पास जितनी मालक्यित है) वह मालक्यित आज ठुम्हांर लिए काफी 
नहीं है । इससे एयादा मालक्यित अगर ठुम चाहते हो, तो उसे हासिल 
काने वी फोशिश में समाज में फिर प्रतियोगिता आयेगी | श्रमी तक 
प्रतियोगिता का जो नियम चालू रहा है, वही समाज में फिर से झा जायगा 
और आज वी समाज-स्वना को, जिसे हम बदल देना चाहते हैं, उसे बदल 
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उेने में न हमे सफलता मिलेगी, न तुम्हे | उड़े मालिक वो हम समझते 
हैं कि बढ़ी मालकिप्तत अब रहनेवाली नं है; क्योंकि उड़ो मालक्यित 
नो इन छोटे मालियों के और मजदूरों के भगेते चलती है | चडे मालिक 
वी मालक्यित उसके निजी भरोसे पर नहीं चलती ) 

अकसर यह देसने में श्राता है कि बड़ा मालिक छोटे मालिक से यह 
कहता है रि “मालकियित लायगी, तो सिफ मेंरी थोड़ी ही जाबगी, तेरी भी 
तो जायगी | मेरे १०० एक्ड घाेंगे, तो तेरे १० एकड़ भी जानेवाले 
हैं।' और वह डरता है कि "मेरे दस एफ्ड जायेंगे, तो क्या होगा ?” 
सी एफड्टवाला स्ट्रताहै कि “दस एक्डू बचाना है न? तो हम सत्र 
मालि>-मालिऊ एक हो जायें ।” 

सवाल है कि श्राज़िर वे क्से समझेंगे कि क्राति सज़ल होने के 
शद हमारा लाम होगा ? प्रायः देखा जाता है कि मालिक चाहें एक 
एज़्ड़ का हो, चाहे सो एक्ड का, जय मौका आता है, तय सत्र मालिक 
एक हो जाते हैं। अप हमे करना यह है कि गे' मालिक और छोदडे 
मालिक, इन ढोनों को एक-दूसरे के साथ मिला दें। छोटे मालिक 
प्रोर गैर-मालिक यानी भूमि द्वीन श्रोर छोंदे किसान, इन सउ्के एक 
दूसरे से मिला देने की प्रेरणा कट्ों से आयेगी $ उन्हें हम कैंसे बनलाएंगे 
फि क्रान्ति यदिं सफल हो जायगी, तो श्राज की तुम्हारे जो हालत है, उससे 
नुम्तग हालत अच्छी दोनेवाली है ! यह यात हम उनके झामने कैसे 
इज ! हमारे सामने अच इतना ही सवाल रह जाता है। 

ढाँचा बदलना आवश्यक 

सयसे परली बात उन्हें हम वह समझाते है फि श्रात् नुम्होरे पाल 
जितनी मालस्थित है, क्या वह मालस्यित तुम्हारे लिए काफी है ? आज की 
तुम्हारी मालकियत बढ़ेगी, तो ठम्हारे जैसे जो दूसरे छोटे मालिर हैं, उनदी 
भी मालक्सित बढ़ सकती है। लेकिन इससा नतीजा यद होगा कि झुछ 
छोटे मालिक गेर-मालिक बनेंगे, तभी इन छोठे मालिकों शी मालकियत 
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बढ़ेगी | केवल बढ़े मालिकों की मालक्यित खतम हो जाने से छोटे मालिकों 
की मालकियत नहीं बढ़ती है। 

एक ढफ़ा 709 (ए०7णाएआण! ( वेतन-आयगोग ) ने मुभसे 
पूह्ठा, “तुम क्या करना चाहते दो १” मैने कह्ा--“यही कि बड़े-बड़े लोगों 
की तनख्वादँ कम कर दी जायें ।?! 

"कितनी तनख्वाईँ चाहते हो १? 

मेने कहा, “क्म-से-कम सी रुपया रखो, ज्यादा से-ज्यादा हजार रुपया 
रखो । इससे ज्यादा नितकी तनख्याह हो, उसे निकाल दो श्रीर थावी के 
लोगों को बाद दो। हजार उे ज्यादा पानेवाले क्तिने हैं !” तो सारे प्रान्त में 
कोई २४-३० लोग ही निकले | श्रव उनकी तनख्याएँ बोटना बढ़ी मुश्किल 
गत थी। उनवी तनख्वाहें बाँटने से इनकी तनख्वाद बढ़ नहीं सकती थीं। 
इसलिए आज की नोकरियों की तनख्वाहों का ढरों ही आमूलाम बदलना 
पड़ेगा, यह बात सन्रके ध्यान में थ्रा गयी । 

स्कूल के मास्टर्रों और मन्तियों, दोनों ने हड़ताल वी कि हमारी 
तनख्वाई बढ जानी चाहिए । मुझसे सरकारी अश्रधिकारियों ने सलाह ली 
कि “तुम होते, तो क्या करते |”? 

मेंने कद्द कि “मैं होता, तो कुछ ऐसा काम करता कि श्राप मुझे 
महमूद तुगलक कहते |” 

पूछा--“सो कैसे १” 

मेने कहा कि “इन मास्टरों में से एक को में म्युनित्िपेलिटी वा 
अध्यक्ष बनाकर कह देता कि अब परम तनख्वाह बढ़ा दो | मन्जियों की 
हड़ताल द्वोती, तो मन्त्री को उपाध्यक्ष वनाकर उनसे कहता कि श्रव व॒म 
ठोनों| मिलकर तनख्वाह बढाओं | तर वे कहते कि इस स्युनित्तिपेलियी का 
दाँचा ही बदलना चाहिए ।” 

मालकियत का वेंटवारा हो 
थ्राज म्युनिसिपैलियी की जैसी रचना है, जिस तरद से हमे तनख्वाईं 


छोटे मालिक और क्रान्ति इ८३ 


दी जाती हैं, ये सारी रचनाएँ ही हमें चगलनी होंगी। आज छोटे मालिक के 
मन में यह त्वप्न है, उसे यह आशा है कि मे अपनी मालकियत को आज 
के यमान में बहा सकता हूँ | उसे यह समझा देना है कि तेरी ( सभी छोटे 
मालिकों की ) मालकियत तो चढ़ ही नहीं उकनी और जिन छोटे मालियों 
की मालक्यित बढ़ेगी, उनमें श्राव जो छोटे मालिक हैं, वे गेर-मालिक चनते 
चले जायेंगे। वे अगर गैर-मालिक ग्नते चले जायेंगे, तो तेरे मन में जो 
भगड़ा है, वद्द सारे समाज के मन मे पेदा हुए, त्रिना नहीं रहेगा | इसलिए 
तुमे अपनी छोटी मालकियत दूसरे छोंठे मालिकों के साथ मिला देनी 
चाहिए श्रौर गैस्मालिकों को अपनी छोटी मालक्यित में शामिल कर 
लेना चाहिए । आ्राज की तेरी जो हालत है, उसे कहीं बेहतर हालत हो 

ठकती है । आज तो तेरी मालक्पित निर्वाह के लिए. भी काफ़ी नहीं है, 
लेक्नि उस दिन जत्र सारी छोटी मालकियतें मिल णायेंगी, तो सबका 
मिलकर जो उत्पादन होगा, उसके वितरण में आज की श्रपेत्ञा अधिक 
न्यावठगत वितरुण की बोजना बन सक्‍नी है। आज तो अपने लिए केवल 
तू ही मिम्मेवार है, उस दिन सत्र सपके लिए, जिम्मेवार हो सकते हैं । इस 
प्रकार की एक प्रेरणा छोटे मालिकों के मन में हम पेश करते हैं. और मेरा 
अपना अ्रतुमव है कि पढे-लिखे लोगों को यह पमभने में मले ही थोड़ी- 
बहुत दिक्षत हो, ग व के आदमी जो छोटे मालिक हैं, छोटे किसान हे, 
उनकी समझ मैं हमारी बात बहुत जल्दी आरा जाती है। 


क्रान्ति के अनुकूल भूमिका 


गरीत्र आढ्मी और छोय क्सिन श्राज की श्राकत्ञा के कारण इतना 
तो घरूर समम लेता है कि इस क्राति में फोई ऐसी बात है, निरसे मेरे 
साय नो छोटे मालिक हैं, वे श्रान से अच्छी हालत में रहनेवाले हँ। 
अपनी या दरएक की अपनी-अपनी हालत आज या कल अच्छी होगी, 
यद अस्या कम होती है, अधिक प्रेरणा वह दोतो है कि निंस वर्ग में मे 
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रहता हूँ, मेरे जैसे जो दूसरे आदमी हैँ, उनत्री कल क्या हालत होगी । 
इसम विचार जत्र मनुष्यों के मन में पैदा होता है, तन जिसे हम 'क्राति के 
लिए श्रनुकूल भूमिका ओर अनुकूल सगठन” कहते हैं, वह उत्तन्‍्म होता 
है। मैं कह चुका हैं कि हरएक व्यक्ति जब श्रपना ही अपना विचार करता है, 
तो उसमे से क्राति नहीं होती | क्राति तय होती है, जत्र हर श्रादमी अपने 
साथ अपने जैसे दूसरे आदमियों का विचार कर्ता है और वह इसलिए 
करता है कि सवको मिलकर एक-दूसरे का सरक्तूण करना है | एक दिन सारे 
रिक्‍्णेबाले एक हो जाते हैं, सारे अगेवाले एक हो जाते है, सारे मालिक 
एक हो बाते हैं, ओर इसलिए एक हो जाते है कि उनमें एक प्रकार की 
समानता होती है । छोटे मालिकों म यह जो समानता है, इसके श्राधार पर 
हम उन्हें समझते ई कि श्राज तुम छोटे मालिक हो, लेकिन छोटे मालिकों 
में भी छोटे-बढ़े हैं है। छोटों में भी फिर छोटे-बड़े हैं, तो उन सबको समान 
. अनाने का इसके सिवा कोई दूसरा रात्ता नहीं है। इस प्रकार की बात हम 
डनऊे भूमिदान में सममाते हैं । यों सिर्फ फायदे की चात हम यदि 
सममझाये, तब तो मजदूर की भी समम में वह बात नहीं आती | 


समाज में हो क्रान्ति दो 


कुछ भूमिहीन मजदूर श्रान ऐसे हैं, बिन्दें दिन में ढो-दो, तीन तीन 
रुपये मिल जाते दे ! वे हमसे कहते हैं कि हमें तो शान महीने मैं १०० रुपये. 
मिल जाते हैं और ठग्हारो जमीन आयेगी, तो मेहनत मशक्कत भी रो 
ओर इसके चाढ भी बड़ी मुश्किल से जो उपज होगी, वह १०० रुपये 
महीने की बरायर तो होगी ही नहीं | इसलिए हमें जमीन भी नहीं चाहिए । 
इम तो नागपुर में रिक्शा चलाते हैं, वही सभते अच्छा है | 

ऐसे मजदर को समभाना बहुत मुश्किल हो जाता है। उसे यह तम 
काना पढ़ेगा कि इस रिक्शे का आज जो किराया तुमे मिलता है, वह 
फिराया कितने दिनों तक मिलता रहेगा ? यह किराया देनेवाले लोग समान मैं 


छोडे मालिक भौर क्रान्ति इस 


कितने दिन रह सकेंगे और उनदी तनख्वारें की कितनी निर्रिचितता दै ! 
ये सारी बातें जय हम उनके सामने रखते है, तब रिवशावालों के यूनियन 
में पहले तो खिशे का किराया बढने की माँग होती है श्रोर उसके बाद 
यह माँग होती है कि इस समान में ही क्राति होनी चाहिए | 

आज रिक्शावालों की यूनियन का कदना है कि जय तक तागे चलेंगे, तन 
तक हमारा काम नहीं चलेगा। क्सिान कहता है, अनाज सप्ता हो गया, हम 
मर गये । मनदूर कइता है--अनाज सत्ता हो गया, हम तर गवे। इस 
तरह के अ्रन्तविरोध सिर्फ अमीरों और गरीशें के ही बीच में, मालिकों 
और मबदूरों के ही बीच में नहीं हैं। पूँजीवाद के कारण, प्रतियोगिता के 
कारण जितने अ्रन्तरविरोध हैं, वे समाज के श्रतिम स्तर तक छोटे से छोटे 
स्तर तक चले गये है। इनको इम उनकी ही भाधा में समभझायें ओर 
हमाग श्रव तक का श्रनुमव है कि उनकी भाषा में हम यह बात उन्हें 
समझा सकते हैं | इस देश का आदमी बहुत चतुर है। विनोव्रा हमेशा 
कहते है कि हमारे देश का आदमी तो ऐसा है. कि वह ब्रह्म और माया को 
सममता है। दूसरे देशो के निवासी तो समभते ही नहीं हैं. कि ब्रह्म और 
माया क्या है ? पर यहाँ का आदमी तो बह्च श्रोर माया समझ सकता है। 
फिर वह भला यह नहीं तमक् सकेगा कि गरीची किस तरह से खतम होती 
है, अमीरी क्सि तरह से खतम होती है! जड़ की वात, मूल बात बड़ी 
जल्दी उनके समझ में श्रा जाती है। उसे समझाने के लिए, हम नैतिक, 
साह्कृतिक, वार्मिक प्रेरणा का भी डपयोग कर सकते हैं। विनोश तो कर 
ही रे हैं । निप्कर्ण यही है कि देहाती के ठिल में आऊाक्षा के अ्रनुरूप ऋ्राति 
का संदेश जितना होता है; वह बगेर माष्रा के भी उनती समझ में बहुत 
जहदी थ्रा नाता है |& 


& श्री मनुभाई पचोली और श्री बजुमाई शाह के पश्नो के उत्तर में 
३४-८“ ५५ का प्रवचन । 
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हमारा मूल सिद्धान्त है--मेद से अमेद की ओर जाना। भेद ते 
श्रभेद की ओर जाने का आरम्म ममता ( ममत्त ) से होता है और उसका 
पर्यवतान वादात्म्य मैं. होता है। श्र्थनीति, राननीति, समाजनीति, सभी में 
हमारा यह एक दिद्धान्त अ्रनुगत रहेगा) हम इस एक उदिद्धान्त के 
श्राधार पर ही सारे सुधार और ऋआन्तियों पर विचार करेंगे। लोकशाही 
का श्राधार भी हम इसे मानते हैं ) 

एकता का रफुरण 

प्रवोध भाई के प्रश्न के उत्तर में मैंने कह्या था कि आखिर एक 
मनुष्य दूसरे के साथ रहना चाहता है--इसका आधार पया है! श्राधार 
यही है कि वह दूहरे के साथ अपनी एकता का अनुभव करता है और 
यह अनुभव भी उसका बुद्धिपूर्वक नहीं है--सहज है। इसे 'एकता की 
चेतना) नहीं कहते | 

एकता का ज्ञान--प्रवोध भाई की ही भाषा में कहना हो, तो यह 
एकता का प्रवोध नहीं है। यह एकता की 0000078768% यने एकता 
की चेतना नहीं है। इसे 'एकता का स्फुरण' कहते हैं। स्कुरण से तात्य॑ 
है--मैं हूँ' इसका ज्ञान कमी मलुष्य फो नद्वोना। उदाहरणाथथ--जैसे 
मनुष्य बाहर जाने के समय यह नहीं सोचता कि ' हूँ कि नहीं यह 
पहले देख लेँ, फिर बाहर जाऊँ। यह इसका निल स्कुरण है। रह! 
का सफ़र नित्य स्फुरण है। इसी तरह से दूसरे के साथ अपनी एकता 
का स्कृरण नित्य स्कुरण है | 

इसका आरम्भ ममता से होता है | मैनेयी से यारवत्वय ने कक्ष था-* 
।न्न चारे पत्यु कामाय | पति प्रियो सवति। आत्मनस्तु कोम्राय सर्द 
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प्रियं भवति ।” पति के लिए पति प्रिय नहीं है, अपने लिए समी कुछ (पति) 
प्रिय है। णत्र कोई मर जाता है, तो इम कहते है. कि उसके लिए तो ठौक हो 
गया पर दम अपने लिए रो रहे हैं | अर्थात्‌ हमारा उसके साथ जो सबब 
था, उसके लिए हम शो रहे हैं। हमारी जो ममता थी, उसके कारण हम 
रे रहे हैं। यह आरम्भ वी भावना हो गयी। 

श्र हम देखें कि तादात्य की भावना में क्या है ? वह आपको क्‍यों 
प्रिय है ! वह इसीलिए है कि श्रात्मरूप से आप-वह एक ही है। आपमे 
और उसमे मूलभूत एकता फए०ेकाएक्शांशे >77॥ए है। शअत' 
आप दोनों एक-दूसरे के साथ एकता का अनुभव करते हैं। एक को, जहाँ 
से आरम्भ हुआ, हमने नितिक्ता' कहा श्रोर जहाँ उसकी परिसमात्ति होती 
है, उसे लोग 'मोज्! कहते हैं, आध्यात्मिक श्रनुभूति! कहते हैं। अपरोध्ता- 
नुभूति उसे कहते हैं--जैसे किसीको अमृतत्व का अनुभव हो गया और 
श्रव फिर कोई दूसरा अनुभव रह ही नहीं गया हो | “तत्‌ केन क पश्येत्‌ 
केव विजानीयात्‌ ! विज्ञातारमरे विजानीयात्‌ ?” दूसरा छोई अनु- 
भविता न रहने के कारण कौन किसे देखे? किप्ते जाने ! सब एक. 
हो गये हैं । 


लोकसत्ता और छोकनीति 


यह जो तादात्य का श्रतुमव ह--यह राज्यातीत स्थिति का श्राघार 
होता है । लोक्सत्ता का आरम्म ममत्र से होता है, और लोक्सता का, 
जिसे हम 'राज्यातीत स्थिति! या 'शासन-मुक्ति! कहते हैं, आधार उसमें होता 
है कि सभी लोग एक-दूसरे के साथ अपनी एकता अनुभव करते हैं, फिर 
किसी का राज किसी पर नहीं रहता । मेरा राज आप पर नहीं, आपका राज 
मुझ पर नहीं। अपना राज अपने पर। “श्रापणे' शब्द गुजराती है। 
धआपणे! जिसमें 'मैं” और 'त्‌!, दोनों एक हो जाते हैं। थो मैं का भी 
वहुवचन नहीं है श्रीर द? का मी बहुबचन नहीं है. 'मैं' और 'दू दोनों 


शम्फफ सर्वोदिय-दृशन 


'मिलकर जो बहुवचन है, उसका राज्य 'लोकतत्ता' कदलाता है। हिन्दी में 
“यद्‌! शब्द पहले था, लेकिन “अपन के लिए. हम”! शब्द था गया। 
अपन चले---में और तू, दोनों चलें---यह आज देहाती प्रयोग माना जाता 
है। खड़ी बोली में से यह 'अपन! चला गया। उसके स्थान पर कहते 
हैं--हम चलें! | यह जो 'अपन' का राज्य और अपन! दी सत्ता है, यही 
'जोकसत्ता' कहलाती है। श्रयाव्‌ जिसम 'मे! और 'त्‌? का भेद समाप्त हो 
जाता है। मेरी सत्ता तुप्र पर नहीं, तुम्हारी सत्ता मुझ पर नहीं। अपनी 
सत्ता अपने पर | यही वास्तविक 'लोकसत्ता! कहलाती है। इस लोक्सत्ता 
का विचार जित नीति में होता है श्रोर इस लोकमत्ता की आधारभूत जो 
नीति होती है--उठे हम 'लोकनीति' कहते हैं। लोकनीति का अन्त कभी 
नहीं होता | राजनीति का श्रन्त हमाश उद्दि्ट भी है, हमारा इृष्ट भी है । 


शज्यशासत्र की आकात्षा 


राज्वशात्ल के हर ग्रन्थ के अन्त में यह आकाज्ञा प्रकट की जाती है कि 
एक दिन वह आये, जब्र कि राज्य की आकाज्षा ही न रहे। कम्युनिस्ट या 
सोशलिस्ट जिसे फं॥॥9008 &ए०७ए ० 76 50869 अर्थात्‌ राज्य 
का स्वतः यूसे पर्तो की तरह भाड़ जाना/--कहते हैं, ये दूसरे लोग हैं। 
लेकिन राज्यशा्त म॑ हर राज्यशाह्ल के प्रणेता को, गन्यकर्ता की यह अ्रन्तिम 
श्ाकाज्षा रूती है कि मगवान्‌ वह दिन कमी आये, जिस दिन राज्य की 
समाप्ति हो जाय । राज्यशाज्नियों ने यह कल्पना कर ली है कि विश्व में एक 
दिन ऐसा या जत्र राज्यसस्था नहीं थी | जैसे जाति-भेद के विपय में कह्पना 
है कि एक दिन ऐसा भी था, जब बोई जाति ही नहीं थी । सर्व ब्द्ममय 
जगत--एक ही जाति थी। किसी युग में ऐसा था--ऐसा मानते हैं। 
राज्यशाह्नियों ने यह माना। 7/6एाक्तीछ0 वाले हान्स ( 7000७ ) 
ने ऐसा माना है कि मनुष्य की कभी ऐसी एक प्राकृत अवत्या थी। जैे 
इमने सत्ययुग माना । बाइविल मैं उन लोगों ने माना कि सभी मनुष्य 


राजनीति--सम्प्रदायवाद जातिवाद $८घ5 


क्भी-न-कभी निरपराध ये। जय पैटा हुए ये, तो आदम और दौआ, 
दोनों निरपराध थे | उसी तरह कभी ऐसी स्थिति थी कि राज्य-्सस्था थी ही 
नहीं | उसके बाद मनुष्यों में विकार पेढा हुए, स्वार्थ पैदा हुए। इसलिए 
राज्य सस्‍्था परी आवश्यक्ता पैदा हुई। राज्य सस्था का प्रयोजन क्या है ! 
प्रयोडन यह है कि फिर से ऐसी म्थिति उत्तन्न हो कि गज्य-सस्था की आब- 
श्यक्ता न रहे। यह समझने दी आवश्यकता है । लोगों पा यह खयाल है 
और हमेशा लोग हमसे कद्दते है कि यह एक श्रसम्मव कल्पना है। में नहीं 
जानता कि श्रप्तमव है या समव, लेक्नि राज्य सल्या का उद्देश्य यही है कि 
एक दिन ऐसा आये, जिस दिन लोगों को राज्यशासन वी आवश्यक्ता ही न 
रहे। शासन क्सिलिए है १ लोगों को शासनातीत बनाने के लिए । यह राज्य 
शासन का शाम्तीय प्रयोजन है। वैय से पूछते हैं कि 'वैद्शासन का शास््ीय 
प्रयोजन क्या है ?” तो कह्ठता है कि ऐसी स्थिति पैदा हो कि दवा वी श्रावश्य- 
कता हो न रहे । श्र्यात्‌ हमारा आत्मनिरूपण हो । रामबाण दवा वह है, जिसे 
एक बार लेने के बाद फिर से लेने की आवश्यक्ता नहीं रहती । राज्यशाज्ञ मे 
बह शासन-पद्धति अच्छी समझी जाती है कि जिस शासन पद्धति के बाद फिर 
शासन की ही आवश्यकता न रहे। राज्यशात्ष इसीलिए है कि मनुप्यों में 
इतना अनुशासन आ जाय कि शासन की झावश्यक्ता न रहें | 

नागरिकों में जनम्र एक दूसरे से भय पैदा होता है। तब राज्य- 
व्यवस्था की आवश्यक्ता होती है। जब इस भय का निराकरण हो जाता 
है तथा नागरिकों में परत्पर विश्वास की स्थापना हो जाती है, तत्र राज्य 
शासन वी झावश्यक्ता नहीं रहती | राज्य-सस्था एक ]78065807ए यों 
एक अनिवार्य श्रावश्यक्ता मानी जाती है। आज अनिवार्य है, इसका 
ताले यह नहीं कि वह इमेशा अनिवार्य बनी रहेगी । 

अप्राकृतिक विभाजन 

मनुष्य के आदर्श हमेशा नैतिक या पारमार्थिक होते दें, राजनैतिक या 

अर्थनैतिक नहीं। श्राज तक हुआ क्या है ! कार्य विमाजन हो गया दा्शनिर्कों 
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ने इस विश्व को केवल समभने की ही चेष्य की | नैसी सृष्टि हमारे ठामने 
है, इस दृष्टि को समभने की चेष्टा दा्शनि्कों ने की ओर उन्होंने अपने 
प्रयर्तों के परिणाम हमारे समक्ष रखे । वैज्ञानिक ने प्रकृति के नियमों का 
केबल साक्षात्कार किया, केवल शोध किया, किन्तु विश्व को बदलने का 
काम किनके द्वार्थों मैं रह गया ! अथशाह्नियों के मी नहीं, राज्य-नेताओं के 
हाथ में, लो न तो दार्शनिक थे, न॒वैज्ञनिक | दर्शनमूढ श्रौर विशानमूह 
लोगों के हाथों मेँ समाज श्रोर सृष्टि को बदलने का काम श्राया | झ्राज 
दार्शनिक अलग है, वैज्ञानिक अलग है और नागरिक अलग है। यह विभा 
जन ही अप्राकृतिक है, भ्रवैज्ञानिक है, सर्वथा ऋृतिम है। यह मनुप्य के जीवन 
में च्यथ ही ऐै४४७0806 (07र0॥0007/8, हवावन्द कमरे बना देता 
है | उतके व्यक्तित्व को समग्र के स्थान पर वहुव्यक्तित्व में बदल ठेता है। 
इस प्रकार का व्यक्तित्र और मनुष्य लोक-सत्ता का आधार नहीं हो सकता | 
इप्त द्वैत मैं से लोक्सत्ता का निर्माण नहीं हो सकत | 


राजा विष्णु का अवतार 


सस्कृत के एक श्लोक में कहा गया है कि जो राजा का कार्य करता 

'है, उसे जनता नहीं चाहती | जो जनता का काम करता है, उसे राजा छोड़ 
देता है | इति मद्ठति बिरोथे, रुपत्तिजनपदानाम दुर्शभ- कार्यकर्ता। ऐसा 
महान्‌ विरोध है | इसलिए राजा का भी त्याग करे और प्रजा की भी भलाई 
करे, ऐसा कार्यकर्ता वहुत इल॑म होता है। नरपति का हित श्रलग है श्रौर 

जनपद का हित अ्र॒लग है। इन दोनों का समन्वय करनेवाले कार्यबर्ता को 

*राजनीति-निपुण” कहते हैं । उसे इधर मी सँमालना है और उधर भी 
सभालना है। लेक्नि होना यह चाहिए कि राजा का हित गौण और प्रवा 

का हित मुख्य हो श्ौर एक दिन ऐसा आना चाहिए कि जिस दिन राजा 

का हिंत प्रजा के हित में विलीन हो जाय। लेकिन हो गया उल्य। राजा 
को विष्णु का अवतार समझा गया। विष्णु के सिवा पृथ्वी का पति 
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कोई नहीं', शायद ऐसा कहा गया होगा, पर राजनीति-निपुण और 
मुलद्दी लोगों ने उसका श्र यह कर लिया कि पृथ्वी का जो मालिक है, 
वह विषदु ही है। प्रतिसिद्धान्त उसका सह्दी मान लिया। एक प्रमेय बना 
दिया कि जो-जो पृथ्वी का मालिक है, जर्मीदार से लेकर तख्न पर बैठे हुए 
बादशाह तक, वह सन्न विषु ही है। सब्र विष के अवतार हैं। उसके 
अधिकार को लोग 70976 शिष्टा॥, ईश्वदधत्त अधिकार कहने लगे । 
विष्णु का अवतार हो जाने के कारण काल पर भी राजा वी सत्ता चलने 
लगी। केवल पचतत्त्वों ही पर नहीं, दृष्टि पर ही नहीं, जमाने पर भी 
उसका शासन चलमे लगा। कहा जाने लगा--अकवर का जमाना, औरगजेब 
का जमाना । “कालो वा कारण राज्ञ , राजा दा कालकारणम | इति ते 
सशयो मा भूत्‌ , राजा कालस्य कारणम ॥” राजा ही काल का कारण 
है और फिर यथा राजा तथा प्रजा 7 मनुष्य ने एक बार एक भूमिका 
को स्वीकार करलिया। फिर सूत्र के वाद पूजन चनते गये। फल क्या 
हुआ १ यही कि जिन्हें हम 'लोक' कहते हैं उसमे कोई शक्ति नहीं, 
सोक का कोई अत्तित नहीं और लोक की कोई सत्ता नहीं। सत्ता का 
सत्य है. कि वह यदि न हो, तो हम जी नहीं सकते | 


राज्य का अधिष्ठान--लोक सत्ता 


मैंने हवाई जहान में एक नौजवान से कहा कि “भुके खिड़की के 
बास बैठने दो ।” 

उसने कहा--“बाहर ऑधेरा है, क्‍या देखोंगे १” 

मैंने कह्य--/अ्रैंघेरा ही देखूँगा ।” 

अब वह हैरान है। उसने देखा कि गाधीयाला है। जरूर इसके 
दिमाग में कोई फर्क है, इसीलिए. यह ऐसा कहता है। वोला--“श्रेथेर 
क्या देखोगे १ आँखें बन्द कर लो, तो अँधेरा ही दिखाई देगा ।” 

मैंने कहा--“गलत बात है। निसकी आँखें वन्द होती हैं, उसे 


तो रोशनी भी नहीं दिणाई देती ओर अंधेरा भी नहीं दिखाई देता।” 

आँखें बन्द करने से कुछ अ्रँधेर दिखाई नहीं देता है। आँखें खुली 
रहने से अ्रेंथेरे को आब्मी देखता है, क्योंकि शॉप में रोशनी होती है। 
अंधेरा, मेन आार्खों मे जो रोशनी है, उससे प्रकाशित होता है। यही 
सत्ता! कहलाती है। 

अंधेरे पर भी प्रकाश की सत्ता होती है। जय अँधेरा प्रकाशित होता 
है, दिखाई देता है, नहीं तो अ्रंघेरा दिखाई ही नहीं ठेता । यदि पूछा जाय 

थ्रन्पेरा है, यह श्रापने कैसे जाना ? तो कहा जाता है कि "दिखाई दे 

रहा है। पर यदि हम उसे लालटेन लेकर देखते है, तो वह गायत्र हो 
जाता है !” 

अँधेरे के पीछे जो सत्ता है, वह प्रकाश की है। इस तरह से हम 
भगवान्‌ की सचा मानने हैं| राज्य के पीछे जो उत्ता होती है, वह लोगों की 
सत्ता होती है। सामाजिक इकरारनामे का जो धिद्धान्त है; उसके मूल में 
यह बात है कि राज्य चाहे जितना प्रभावशाली हो, राजा चाहे नितना बड़ा 
हो, उतका अ्रधिष्ठान हमेशा 'ज्ोकसत्ता' है। छोगों की तरकार हो या न 
हो, पर लोक-प्त्ता यदि न हो, तो राजा का अस्तित्व ही नहीं | इस बात को 
हम सब्र भूल गये थे) फल यह हुआ कि राजा के हाथ में हमने सत्र 
अधिकार सौंप टिये | उसे हमने अ्रपना कल्याणकतों माना। कल्याण करने 
का अधिकार भी हमने उसे दे दिया। 


राजा को अनियत्रित अधिकार 
बचपन में हमने एक कहानी पहढी थी कि एक बढ़ा जमींदार 
था| वह सबेरे उठ नहीं सकता था | घटियां बजती थीं, लोग उसे उठाते 
थे, पर वह उठता नहीं था। बड़ा झ्रादमी था। एक दिन उसने अ्रपने 
नौकर से कह्--“मै कल से सबेरे घूमने जाना चाहता हूँ। तू मुझे सबेरे 
उठा दिया कर | तभी ठुके तनसख्वाह मिलेगी ।” 
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एक दिन नौकर ने उसे बहुत पुस्रा, पर बह जया ही नहीं | 

उठने पर नौकर से वोला--तुमने मुझे जगाया ही नहीं ” 

नौकर ने कह्--हुजूर, मैने आपके कान के पास आकर आवाज दी, 
पर आप उठे ही नहीं । 

फिर तेरी तनख्याह नहीं मिलेगी !? 

दूसरे दिन नौकर ने जाकर उसे खूब हिलाया-डुलाया, फिर भी वह 
नहीं उठा। 

तीसरे दिन नोकर ने उस पर पानी उेंड्ेल दिया | इस पर बह उठा 
और नोकर को एक तमाचा मारकर फिर सो गया) 

चौथे दिन नौकर ने फिर उत्त पर पानी डेंढ्रेला और णत्र वह उठा, 
तो नौकर ने ही उसे एक तमाचा लगा दिया । दोनों में कुश्ती हो पढ़ी | 
तब्र वह उठ खढ़ा हुआ ओर उसने यह बात मजूर की, "हा--आज तूने 
मुमे जगाया है !” 

यह राच्यसत्ता का 5॥7०४0ा है| इसे 'द्‌डः कहते हैं। हमने यह 
सत्ता दी, लेकिन हमने अपने को इतना गाफिल और चेबकूफ समझ लिया 
कि हमने राजा से कह दिया कि “हमारा कल्याण करने की सारी सत्ता हम 
तेरे हाथ में ठेते हैं, कल्याण करने के लिए. हम यदि स्वय तैयार न हों, तो 
तू मार मारकर हमारा कल्याण कर। लेकिन, कल्याण वा ठेका तेरा है।” 
यह 30800॥8 ( अनियन्रित ) सत्ता इमने राजा को दे दी। इसे हम 
धअनियन्त्रित राज्यसत्ता! कहते हैं | 


तीन सिद्धान्त-शांख्री 


इस सिद्धान्त के निर्माताश्रों मैं तीन नार्मों का बड़ा महत्व है--टब्स, 
लॉक और रुसो | इन्हींबी वदोलत राज्यशाह्म का व्यापक विश्स हुआ 
है। इनके बाद माकर्स का प्रमुख स्थान है! 
हाव्त--/अनियंत्रित राज्यकत्ता” 280प्र8 0[०7७॥ए। 
श्र 
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लॉक--/नियत्रित राज्यसत्ता” [76600 #०णश्ातए | 

रूसो--“लोकसत्ता” 087006/॥0 | राज्यसत्ता का निराकरण और 
लोकसत्ता की स्थापना का आरम्म | 

मात ने 'लोकसत्ता' शब्द का प्रयोग नहीं किया, उसने उसे “दलित 
सानव की सत्ता', 'दलित अधिराज्य” नाम दिया। उसका असली अर्व 
था--72क70096ए 40 ४0 7000/ 77£0--'गरीबों का लोकतन्‍्त्र' । 


लोकसत्ता का मूल 


अब प्रश्न यह है कि इन विचारों की जढ़ कहाँ है ! इनमें विरोध वैसे 
पैदा हुआ ! लोकशाही की नह कहाँ है ! 

हर भ्रच्छे आदमी में कुछ-न-कुछ बुराई होती है | लेकिन दुनिया में 
जो बात मानी नहीं जाती और जो मानी जानी चाहिए, वह यह है कि हरएक 
बदमाश में कुछ-न कुछ अच्छाई होती है। यह लोक्सत्ता का श्राधार है। 
पी ##थाहग 0 00 ऐीक्षा। 78 ए 0 5४६७४ [शाह | 
जजीर की जो सबसे कमजोर कड़ी होती है, वह कड़ी जबीर की मजबूती 
बतलाती है, क्योंकि दूटनेवाली हो, तो वहीं से वह दृट्ती है। साधारण 
नागरिक लोक्सत्ता का श्राधार है। लोक्सत्ता की विभूति है--सर्वश्ाघार॒ण 
मनुष्य, (058 ( जत्त समुदाय ) नहीं | )४४४5४ बिलकुल भिन्‍न चीज है। 
भीड़ में मनुष्य खो जाता है। जत्र श्राप यह कहते हैं कि )॥8 8 96 
(0एशणा7७॥ 70 6 (५४४७४ । चतुर समाजवादी ओर साम्यवादी 
+888 नहीं कहते, /80/09 ( जनता ) कहते हैं | १855 है भीड़ और 
70०० है जनता, लोग । 

लोक! की व्याख्या 

शकराचार्य ने 'लोक' की बड़ी सुन्दर व्याख्या की है--'लोक्यते इति 
लोक ।” “लोकयति इति ल्ञोक, ।” अर्यांत्‌ णो दिखाई देते हैं और 
जो टेखनेवाले हैं, वे दोनों 'लोक' हुए। जिनके आँखें हैं, वे लोक हैं 
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अर्थात्‌ उनमें अपनी (000590750855 (चेतना ) भी होनी चाहिए। 
मनुष्य केबल एक पिएडमात्र नहीं है; उसमें अ्रपनी भी दुछ दृष्टि, 
अ्रपनी भी बुछ चेतना होनी चाहिए दोनों बातें उसमें होनी चाहिए। 
अर्थात्‌ सबको दिखाई भी दे और खुद टेखने की शक्ति भी रखता हो । 
आज क्या है! आज केवल दिखाई देता है, पर देखने की शक्ति उसमे 
है, यह कोई नहीं मजूर करता | 


लोकसत्ता का आधार 

प्रश्न है कि [0श70076ए में, लोक्सत्ता में ह्ञेना क्या चाहिए * लोक- 
सत्ता मे वे बाते आती हैं---#००७ (8 0७७0 66 शो! 8006 ४६ ६00 
0ह्शा58 6 6एशए)00ए यानी इसमें उब्के लिए व्यवस्था हो, 
लेक्नि सबके लिए व्यवस्था होना ही पर्यात नहीं है। उठ व्यवस्था मे 
सन्रका हिस्सा भी हो, सबका त्याग भी । सबका हिस्सा है ४०४७ (मत ) 
और सचका त्याग है--'करो दान । सोचने की बात है कि ग9७5 (कर) का 
सिद्धान्त कहाँ से आता है ! 'कर! क्यों छेते हैं ? इसीलिए, ल्ते है कि उसमें 
सबका त्याग हो, सत्रफा हिस्सा हो | सता अधिकार होना चाहिए, इसलिए 
चोट! है। वोट! ग्रधिकर का प्रतीक है। कर त्याग का। हर नागरिक 
का त्याग मी हो, हर नागरिक का श्रधिकार भी हो। व्यवस्था सबके 
लिए. हो, किसी एक के लिए. नहीं। १७०० में से ६० के लिए 
तो त्रिलकुल दी नहीं । 

आपस्तिकता या मानवननिष्ठा 

लोक्सत्ता वा श्धार क्‍या हो ? यही कि साधारण-से-साधारण नागरिक 
में भी सत्मदृत्ति है; दुर्जन-से-दुजन व्यक्ति में मी ईमान है। जो सबसे वेईमान, 
दुष्ट और बदमाश समझा जाता है, उसमे भी ईमान है। समाज में कुछ अच्छे 
लोग हैं, कुछ बुरे। अच्छे लोगों मे चुराइयों हैं और बुरे लोगों में अच्छाइयाँ 
है ।:इसीलिए, लोक्सत्ता के लिए आधार है ओर श्रवकाश है | यह बात वो 


१६६ सर्वोदय-दुर्शन 


नहीं मानता, वह लोक्सत्ता को नहीं मानता है | यदि कोई व्यक्ति यह नहीं 
मानता है कि साधारण नागरिक सश्रदृत्त है, दूसरी रुकावर्टे उसमें न हों, ता 
उसकी यद्ृत्ति अच्छी ही रहेगी और दुष्ट-से-टुष्ट मनुष्यों में मी दुछ सदगुण 
द्ोते हैं, तो वह व्यक्ति भले दी चहुत चढ़ा नैतिक पुरुष हो, आध्यात्मिक 
पुरुष हो, सह्ृदय हो, दयावान्‌ हो, फिर मी वह ॥)"0७४॥ ( छोक 
सचावादी ) नहीं । उसका लोकसत्ता में विल्कुल विश्वात नहीं है। 
याने लोकसत्ता में लितका विश्वास होगा, उसमें ऐसी श्रद्धा, निष्ठा 
होनी चाहिए कि जो लोग गुनहगार या 076 8फ8 समझे जाते 
है, समाज बिन्हें बहिष्दत मानता है, उनमे मी मानवता का श्रश छिपा 
हुआ है | लोक्सत्ता के सदर्म में इसे “आस्तिकता” या “सानवनिष्ठा” 
कहते हैं। मनुष्य में निष्ठा का श्र्थ ही है--लोकनिष्ठा, मानवनिष्ठा | 
यही आत्तिक्ता है। 


देवों और राक्षसों की परम्परा 


बिकास मैं एक ऐसा मुकम आया, जहाँ से लोक्सत्ता का झआारम्म 
हुआ। लेकिन इतका श्रधिष्ठान मनुष्यों के त्वमाव में है। उसका अधिष्ठान 
परंपरा मैं है। नहीं तो इसका श्रारम्म नहीं हो सकता था। हमें देखना है 
कि परुपरा में यह अ्रधिष्टान कहाँ है! उल्कृत भाषा मैं शेतान के लिए 
कोई शब्द नहीं है। 'राज्स', दानव, दित्य! ऐसे अ्रनेक शब्द हैं, लेक्नि 
हमारे इन रा्षर्सों, दानवों और दलों में कुछ तो देवों के ही सौतेले- 
मौसेगे भाई थे और इनमे से बहुत से तो देवमक्त और शिवमक्त 
भी थे। ये लोग शैतान नहीं हे उक्ते। शैतान के मुवाबले में इनवी 
कोई हस्ती नहीं है । हे 
सोचने वी बात है कि हमारे यहाँ बितकी कोख से कृष्ण पढ़ा हुआ, 
वह भी कस की चहन हो उक्ती है। लिसकी कोख से प्रहाद पैदा हुआ, 
वह एक रात हो उक्ता है। और जितको कोख से रावण पढ़ा हुआ, 
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वह एक तपत्वी ब्राक्षण हो सकता है। हसारें यहाँ यदि किसीने दानवों 
को और राक्ष्॒तों को एक प्रथक्‌ योनि मान लिया है, तो वह “नास्तिक” 
है। तपस्वी पतित होता है, तो राक्षस हो जाता है। कउ; शिशुपाल, दिस्स्य- 
कश्यपु, दि्ण्याक्ष, रावण-कुम्मकर्ण, ये विषतु के द्वारपल जय विजय ये । 
ये शापश्रष्ट तपल्ली ये | इसलिए हमारे यहाँ रह्ुतों की कोई अलग योनि 
नहीं मानी है। पुराणें में वर्शन आता है कि जो-जो राज्गस मग, वह मरते 
ही मगवान्‌ मै समा गया | उसमे से ज्योति निकली और विध्णु में उमा 
गयी | शिशुपाल का शिरच्छेद होते ही ज्योति निकली श्रीर मगवान्‌ में 
समा गयी । कस मरा, ज्योति निकली और हुृष्ण में समा गयी। राबण से 
य्योति निकली, राम में समा गयी | इसके वाद रावण और राम एक हो 
गये | वह शरीर ही उनके बीच में था। यह एक 'भास्तिकता' है और बहुत 
बड़ी आस्तिकता है। हमारे यहाँ शैतान के लिए भी मगवान्‌ की सत्ता की 
आवश्यकता होती है । प्रकाश के त्रिना श्रैँघेरा दिखाई नहीं देता । भगवान्‌ 
की सत्ता न हो, तो शैतान दिखाई नहीं ठेता। शैतान का अपने में स्वत 
अस्तित्व नहीं है। बुराई अमावरुप है, इुर्गुण श्रमावरू्प है। सदश॒ुश 
मावरूप है| इसलिए सारे हुर्गुण सदगुर्णों के आधार पर जीते हैं। दुर्गुण 
अपने आधार पर कमी जी नहीं सकता | उसे सदूयुण का आधार लेना 
पड़ता है। शैतान जीता है, तो भगवान्‌ के आधार पर जीता दै। इसे 
“आ्रास्तिकता' कहते हैं| यह लोकठत्ता का आधारभूत सिद्धान्त है। 
आस्तिकता की व्याख्या 

पहले चैदिकों को “श्रास्तिक” कहते थे। निरीश्वस्वादी हो, पर 
चैंटिक हो, तय भी “आत्तिक” कहलाता था | ईश्वखादी यहि वेढों को न 
मानता हो, तो “नास्तिक कहलाता था। इसके बाढ ईश्वख्वादी आत्तिका 
कहलाने लगा, निरीश्वरवाटी नात्तिकों कललाने लगा। आज़ लोकसत्ता 
के संदर्भ में, आस्तिक वह है, जिसका मनुष्य की सूलभूत सझदृत्ति में 
विश्वास है, जो यह मानता है कि मनुष्य फूलत सद्मवुत्त हे और 


भ्ष्प स्वोदियन्दर्शन 


परिस्थितिजन्य विकारों से ही वह दुए होता है । हुनिया में नष्ट, [/0र्डा, 
खोया हुआ, कोई नहीं है। सबका उद्धार हो सकता है। लोफतत्ता मैं सर 
लोग नागरिक वन सकते हैं! 

श्रास्तिस्ता वी व्याख्या हुई--हुजन का भी सद्वृत्ति में विश्वास, 
सामान्य मनुष्य की सक्यबृत्ति में मूलभूत भरद्धा | हर हुजन में कुछ 
इमान होता है। चोरों मे भी ईमान होता है। उठोरियों में कोई कागन, 
कोई दस्तावेज होती है! रूमाल के नीचे उनका हाय होता है श्रौर 
न मालूम क्या करते हैं ? हमें तो पता भी नहीं है। लेकिन वे एक-दूसरे 
में ईमान रुखते हैं। सोचने की बात है कि बातार में संदोरियें लोग 
सत्याचरण कर रहे हैं। चोर समय इमान के मरोसे चोरी करते हैं। उनका 
एक दूसरे पर विश्वास होता है। तो स्थेरियों मे लो इमान है श्र चोरों में 
जो ईमान है, वह क्या प्रतिष्ठित नागरिकों में नहीं श्रा उक्‍ता ! वह 
इसीलिए नहीं आता कि मनुष्यों ने श्रपने को सप्रठायों में बॉँट लिया कै 
लोक्सत्ता को वैसे तमाशा बना दिया है ! 

पक्ष आर लोकसत्ता 

वर्मा शो ने इसका बढ़ा सुदर वर्णन किया है--)0. 2790007 
धाते ७. #7ए0007 ७6७80 7 ऐः 7900प7 शाएं 
378 /790007 ! 'हरएक के द्वारा चुना गया हर बोई-- यह आज 
की लोक्सत्ता का स्वरूप है| इरणएक को खुनने का श्रचिकर है 
और इर किसीक़ों उम्मीव्वार होने का भ्रविकार है। अब लोच्सत्ता 
लोगों की नहीं, उम्मीव्वारों की है। लोग कहते हैं कि 'पक्ष' नहीं है; तो 
लोकसता नहीं है और उम्मीव्वारी नहीं है; तो लोकउत्ता नहीं है। आज की 
शजनीति में सारे पत्त एकदूसरे के दोपों का विचार करते हैं, लोकदित 
कम या समल्वाओं के समाधान का विचार गौण हो नाता है। 

चुनाव छा युद्ध 
पक्तसता से मनुष्य की मनो्ृति बट जाती है; उतका संप्रदाय वन 
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जाता है ओर फिर नागरिकता उम्मीदवारी में परिणुत हो जाठी है। 
एिएश्शाशं।ए |श8९5 7०0 0४700॥ए०7९, और फिर चुनाव 
लड़ा जाता है। अमेरिकावाले कहते है---ं शा रणशाशह छा 
७४८४० मैं चुनाव दौड़ रद्द हूँ । बह उस चुनाव को 'रेस', घुड़ होड़ 
समझ रहा है। कोई उसे दोड़ सममता है, दूसरा कुश्ती | हमारे विनोवा 
कहते है--/पसा करों माई, दौड्ट भी छोड़ गो, लड़ाई मी छोड़ दो। 
इसे चुनाव लड़ रहा हूँ? मत कहो, चुनाव 'खेल रहा हूँ! कह दो। 
क्मनसे-क्म यहाँ से आरम्म करो, तो कुछ टीक होगा। “चुनाव 
खेलना” कहोंगे, तो इससे क्म-से कम तुम्हारी मनोद्ृत्ति में तो श्रन्तर पढ़ 
ही जायगा। 


हरबोंग का राज्य 


लोक्सत्ता के बारे में जिनका मनुष्य की सत्प्रवृत्ति मे विश्वास नहीं 
है, उन्होंने कह कि आज की लोक्सत्ता वैसी है ? ॥% ॥8 808 00एछप- 
7606 0ए है) 37३ 0009४ शा 78 $7ए000% शे€र्ल९त 
0७४ ०ए९ ए0०00४.-- यह आज की स्थिति दै। हर कोई छुना जाता है 
श्रौर सब्र लोग उन्हें चुनते हें। इस तरह वी सरकार बनती है, जिसे हिन्दी 
में “द्तोंग का राग्य” कहते है| हरतेंग का राज्य, चौपट राज्य | 300 
(मोड़ ) का रान “५४०00७४0/”?--हों जाता है और आपकी 
00000.80ए ( लोक्तन्त्र ) इसमें खो काती है। एक तरफ तो राज्य- 
सत्ता है--एक मनुप्प की अनियत्रित सत्ता। दूसरी तरफ लोक्सत्ता नहीं 
है। समरी सत्ता का मतलन >०9 वी उत्ता, भीड़ का राज्य, हो जाता 
है। 'समुदाय का राज्य' आखिर 'मीड़ का राज्य! में परिणत हो जाता है। 
पिकविक ( ?0४७7०६ ) की एक प्रसिद्ध कहानी है। उसके एक दोस्त 
थे, उनका नाम था 5900 07755 | वह एक चार पिक्विक से पृछुता है, 
भज्ञय कमी दिल में शक हो, तो क्‍या करें ९” 


२३०० सर्वोदिय-दशन 


वो वह उसे एक सूत्र बतलाता है-- 'शे७७४ 7 607४ 
#00ए0 00 ७0एवें ।? /जय्र कभी तुमको; तुम्दारे दिल में शक हो। 
तो भीड़ के पीछे चलो ।” 

४दो भीड़ें हों, तो क्या करें ?” 

“तो जो भीड़ चढ़ी हो, उसके पीछे चलो ।”” 

भीड़ के पीछे जाना, बहुमत के पीछे जाना, लोकसत्ता नहीं है यहाँ 
लोगों की सत्ता कहीं नहीं है, भीड़ की सत्ता है। आप भीड़ की पूँल 
पकड़कर उसके पीछे चछे जाते हैं । 

लोकप्रियवा का नीलाम 

क्रा की क्राति पर कई पुस्तकें लिखीं गयीं। कुछ पुस्तक प्रगतिशील 
लेखकों ने लिखीं | कार्लाईल, थॉमस पेईन, विलियम बोनेट श्रादि ने 
फ्रातीसी क्रांति के पक्त में कितामें लिखीं। एडमणएड बर्क ने उसके खिलाफ | 
बह जीर्यमतवादी था, लेकिन एक बात उसने बढ़े पते की लिखी 
कि "जब इस तरह का भीड़ का राज्य हो जाता है, तो क्या होता है ! 
08008. ४8००॥8  छा06 ७३ # था #ा0000 ए 90- 
7०।॥7४%9 नेता कौन है ! जो लोकप्रियवा के नीलाम में सबसे बढ़ी गोली 
बोल सकता है ! एक तरफ से लोकप्रियता का नीलाम होता है। और दूसरी 
तरफ से उम्मीदवार की उम्मीदवारी का नीलाम होता है। मैं कमी-कमी 
कह देता हैँ कि आजकल तो जनता का स्ववबर चलता है । यह सुनकर कुछ 
लोग बिगढ़ते हैं | लेकिन गांधी ने “हिन्द त्वराज्य” मैं लिख दिया था कि 
पार्लमैं वो वेश्या हो गयी है, याने लोकतत्ता अब अ्रव्यमिचारिणी नहीं 
रह गयी | निस लोकसत्ता का नीलाम हो सकता है श्रोर जिस लोकसत्ता 
मैं उम्मीदवारों का नीलाम होता है; वह लोकसत्ता श्रव्यभिचारिणी नहीं 
है, वह हमारी माँ नहीं वन सकती । बाजार में जाकर बैठ गयी है, इतना 
ही गाधी कहना चाहता था । यह वात उसने श्रपने ठग से कही । लोक! 
के खिलाफ वह नहीं था, फिर भी उसने यह बात कह्दी । 


राजनीति--सम्मदायवाद जातिवाद २०१ 


स्व॒राज्य की मूल बात 


सभी ल्ञोग जानते हैं कि यहाँ जितने अगेज आते हैं, वे यहाँ से जाने 
के बाद इस देश के बारे में क्म-से-क्म एक क्ताव जरूर लिख देते हैं | 
यह सब्॒ गवर्मरों ने भी क्या, वाइसरायों ने भी क्या। बगाल्ल के एक 
गपनर लाई रोनाहडसे ने एक पुस्तक लिखी है--/प ९४6 ० प्राएता- 
इ7 ” इस पुस्तक में वह लिखता है कि “देखो, यह गाधी, जिसके पौछे 
तुम लोग जा रहे हो, क्या चाहता है! उसके स्वराज्य में रेल नहीं 
रहेगी | इसके स्वराज्य में तार नहीं रहेगा, इसके स्वराज्य में त्रिजली के भी 
चिराग नहीं रहेंगे, उसके स्वराज्य में ठेल्लीफोन नहीं रहेंगे। मारत के 
निवासियों, इतना ही नहीं, इसके स्वराज्य में दवाखाने नहीं रहेंगे और 
वकील नहीं रहेंगे । जरा सोचो तो कि ऐसा ख्राज्य तुम लोग 
चाहते हो !” 

लाड्ड रोनाल्‍डसे ने ऐसा लिखा। काम्रेसवार्लों को चोट लगी कि 
ऐसा स्व॒राज्य तो हम नहीं चाहते । गांधी यदि दरश्रसल ऐसा स्वराज्य 
लाये, तो चड़ी मुसीबत होनेवाली है। तब लोक-ग्रतिनिधि के नाते गाधी 
ने “ए०णाह 77079” में इसका जवाब दिया कि “बह तो मेरा अपना, 
मेरे श्रादर्श का स्व॒राज्य है। उसकी स्थापना मै अवश्य चाहता हूँ, लेक्नि 
फाग्रेस के साथ जिम खराज्य के लिए श्राज मैं कोशिश कर रहा हूँ, वह 
पालमेण्टरी स्वराज्य है।” यह अआधुनिक लोक्सत्ता की स्थापना का स्वराज्य 
है, जिसकी परिभाषा गाघी से पहले तिलक ने की थी, क्योंकि हर नेता को 
इस मामने में बड़ा तग होना पढ़ता है । 


तिलक की व्याख्या 


बुद्धिवादी हमेशा कहता है, “तुम्हारे स्वराज्य का अ्रन्तिम चित्र 
बताओ ।” तो वह कहता है--"भाई, श्रन्तिम चित्र तो मेरे पाल है और 
नहीं होगा, तो ठुम यना छेना। पहले अग्रेज लोगों को तो यहाँ से जाने दो ।”? 
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वह कहता है--“नहीं-नहीं, हुग्द्ारा भ्रन्तिम चित्र होना चाहिए |” 
तो कलकते की कग्रेस ने एनी वेट की अध्यक्षता में तिलक ने उसवी व्याख्या 
कर दी कि 00 # मेंगाह दिं6 एगी #% पेलाश्शा।॥॥ए8 
60एगकशाशा एक एफ 5७१ (0एथयाशशा ० एच! ॥ 
20 83 00 060एणा।क आप चाहे जो नाम दे दीजिये, पर 
एशा% छ० शर्त ॥8 ऐश 90 44९60४ए8 ह0एग0 00 
5009 #8७७०॥४७ 60 98 4/688॥#906 #00 ॥08 [,688 
]006 एशातीए 0००४0 'हमारी विधान-सभाएं पूणेरूप से लोक- 
निर्वाचित होनी चाहिए और सारी कार्यकारिणी सरकारें लोक-सभाओं के 
प्रति जिम्मेवार होनी चाहिए ।” यह उन्होंने जड़ की बात बतला ठी थी। 
श्रय इसमें आप एक बात याद रखिये कि जो 7६0आ॥ए8 याने कार्य- 
कारिणी सरकार है; उसकी सत्ता कम है और जो लोकसभा है, उसकी सत्ता 
सर्वापरि है। यह लोकसत्ता ही क0७॥$ ( ससद्‌ ) कहलाती है। 
पार्लमेएट इग्हेएड में सर्वोपरि है । सर्वोपरि से मतलप यही है कि उसके 
ऊपर कुछ नहीं । 

क्सीने पूछा था कि “पाल॑मेट में क्या ताकत है, पार्लमेंट क्‍या कर 
सकती है !” तो जवान दिया; “76 087)007 ट्0 00 00५ 
शाह 0०७५४ प्रधयाह ॥ गधा रण १० कातं ॥ ए0- 
प्राष्ठा ए गण” जी को पुरुष बना देना और पुरुष को ज््री बना देना, 
बस इतना छोड़कर हमारी पालमेट सत्र कुछ कर सकती है।' इसे 
90एशशह्टाए। रत एथ्योक्ाए०यां कहते है । लोक्समा की अन्तिम 
सत्ता का यह अर्थ है | 

प्रश्न उठता है कि पार्मैट 50ए2श१7 है या राजा 50ए७शह्ा 
है! सत्ता कहाँ होगी! सरकार में सता है याने कार्यकारिणी में हैया 
लोकसभा में सत्ता है! वस्तुत लोकशाही में सत्ता लोक उमा में होती 
चाहिए | सत्ता लोकगतिनिधियों के ह्षथ मैं होनी चाहिए | 
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राज्य ओर जनता का विरोध 


राजा का ओर लोकअतिनिधियों का भगड़ा इस्लैण्ठ में शुरू हुआ। 
शायद तीसरे विलियम राजा के जमाने में एक ऐसा मौका आया कि बह 
सोचने लगा कि अत्र क्या किया जाय ! पार्ल॑मैंट मेरी बात नहीं मानती । 
अब में क्‍या करूँ! में कुछ अच्छा काम करना चाहता हूँ, लोगों 
की भलाई करना चाहता हूँ, तो यह पार्लमेट मेरे रास्ते में बड़ी रुका 
बट डालती है। 

आज आप हर चीफ मिनिस्टर ( मुख्य मन्त्री ) के मुँह से भी यही वात 
सुनेंगे। आप किसी भी राज्य के चीफ मिनित्टर से मिलिये। कहेगा-- 
“हाँ, आप तो त्रिलकुल्त ठीक कह रहे है। मै मी यही करना चाहता हूँ ।”? 

“फेर करते क्यों नहीं हैं ₹? 

५लेकिन करें कैसे ” ऐसा त्रिल्ञ ही पास नहीं होता है अ्रसेम्बली में 
झसेम्रली द्वी नहीं मानती ।” 

“ज्ञोकह्वित ठुम क्यों नहीं करते ?? 

५ल्ञोक-प्रतिनिधि हमारे रास्ते में रकाबट डालते हैं ।” 

तीसरे विलियम राजा ने मो यही शिकायत की कि “क्या कहूँ, यह 
पार्लमेंट मेरे खिलाफ काम करती है।” तो राजा साहब से पूछा गया कि 
"आपको रुकावट क्यों होती है !” बोले--मैं तो राज्य करना चाहता हूँ, 
पर पाल्मेठ लोगो की प्रतिनिधि है ओर लोग कभी यह नहीं चाहते कि 
उन पर कोई राज्य करे ।” 

थाने यह है विरोध की बात । 


बहुमत की सरकार 
राजा कहता है--“मै तो राज्य करना चाहता हूँ और जनता कमी 


नहीं चाहती कि कोई उस पर राज्य करे |” 
जनता यह अवश्य चाहती है कि व्यवस्था हो । लेकिन उस पर राज्य 
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हो, वह वह कमी नहीं चाहती । कोई नागरिक नहीं चाहता | यह तो मामूली 
भाव है | सभी लोग चाहते हैं कि व्यवस्था तो उत्तम से-उत्तम हो, पर हम 
पर हुकूमत कोई न चलाये | विलियम राजा शिकायत करता है कि पालमैंट 
में लोगों के प्रतिनिधि हैं. और लोगों के प्रतिनिधि हुकूमत नहीं चाहते। 
इसलिए, रुकावट होती है। इसलिए, ऐसी घोई थ्क्ति निकालो कि पाहमेंट 
की उचत्ा से मैं चच सकें। तो एक ला्ड उसे एक युक्ति बताता है कि 
“नुम्त ऐसा करो कि एक शर्तें बना ढो कि पार्लमेंट में जिसका बहुमत 
शेगा, उसीकी सरकार बनेगी | तो फिर पारलमेंट कभी उपद्रव नहीं कर 
सकेगी ।” 

“यह तो तू एक अजीब वात कह रहा है। यदि बहुमत की एत्ता 
होगी; तो मेरी रुत्ता कहाँ रहेगी !”? 

बह बोला--/फिर मालूम हो जायगा ठुग्हें | श्रभी तो तुम मेरी युक्त 
मान लो |” 

लाई चोला--“जित पक्त का चहुमत हो, उसीकी सग्कार बनने 
हो। फिर ठुम्द्वाय काम बहुत आसान हो जायगा। हुम्हें कोई कष्ठ 
नहीं ठेगा ।? 

प्क्यों !? 

५डुसीलिए, कि बितके द्वाथ में सरकार होगी, उसे बहुमत बनाने वी 
और बहुमत बनाये रखने वी जो चिन्ता होगी, उसीमें उतका साय वक्त 
निकल जायगा | फ़िर लोक-कल्बाण की ओर ध्यान देने के लिए उतके 
पास बहुत कम कुर्सत रह जायगी । थाने विल्तर लगाने में ही गत बीत 
जावगी, तो सोने के लिए मौका ही नहीं मिलेगा ।” 

पार्लमेट के इतिहास का यह एक बहुत रम्य प्रकरण है, जो शावद 
आपको किसी इतिहास की पुस्तक में न मिले । इतिद्वाठ तो आपकी इल्लट 
या हेन्सई की पुल्तकों में मिल जायगा, पर यहाँ मैंने झ्राख्यायिक् के रुप 
मेँ बता दिया कि सारे मूलभूत सिद्धान्त कैठे आये छे। लोकसत्ता मं 
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कया क्‍या प्रडचने प्रार्यी श्रोर कस तरह से उनका विक्रत हुआ। 
राजा गेला--"यह युक्ति उससे श्रच्छी है ।'” बस, उस दिन से पार्लमेंट 

में विचार शुरू हें गया | तयक्री आस यदल गयीं। सयवी दृष्टि बदल गयी | 

पारलमट में जाते ही ख्त्र सोचना पड़ता है कि बहुमत में कैसे आऊँगा | 


बहुमत प्राप्त करने की चिन्ता 


नारायण फट्टता टै--/दादा, पत्रलभाई को वोट देना है [? 

मे कहता हँ---'हों, देना है। ये पहुत भले आदमी है। बहुत अ्रच्छे 
आदमी है |” 

प्रमोध कटटता है, “पुल मले हैं, बहुत अच्छे हैं, लेक्नि अकेले वहाँ 
क्या बर लेंगे ? कोई थीम! है उनके साथ १ जय तक उनके साथ बुछ 
और साथी नहीं दोंगे, तर तरू उनका बहुमत नहीं होगा और जय तक 
बहुमत नहीं होगा, तन तक बंारलभाई वहाँ पार्लमेट में कुछ नहीं 
उर सगे ।” 

तो श्रव हमने बयलभाद को तो लोगो में से उड़ा दिया न ? इतनी 
चिन्ता तो प्रय्लभाई वो हो गयी । हम कटते है--/प्मलभाद, हम चाहते 
# कि तुम्हारा राज्य शो ।” तो पयलमार्ट श्रय सोज रहे है. कि कौन कीन 
हमारे साथी झेंगे। श्रीर फिर ये साथी ईमानदार रहेंगे या नहीं। दूसरी 
चिन्ता यह भी हे कि ये साथी चुने जायेंगे या नहीं ! मान लीजिये, उन्होंने 
प्रगमोध चौतसी को साथी बना लिया | 

पृछा-- करों हे परदे द्दो शा 

कहा--पड़ीआ से ।” 

“बड़ौदा में तुग्द बोन-बीन जानता है १” 

८हप्रे ठफ्तर के लोग जानते है |? 

“उतने से क्या फायदा ? दूसरे लोगों से जान-पहचान करने का कोई 
साधन है ?? 
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। हैँ, हमारे पैर हैं ।” 

भप्रों से कितना घूमोगे ? तुम तो बिलकुल साधनहीन हो ।” 

तो साधन-छपन्न श्रादमी खोजना पढ़ता है। 

फिर कहते हैं, 'यह बतलाओ कि बड़ोदा में तुम्हारे अपने श्रादमी 
कितने हैं, जिनका तुमसे सीधा सत्रध होता है ?” 

कहने लगे, "कोई नहीं। यहां तों हमारी जाति के श्रादमी ही 
नहीं हैं [” 

५तो फिर किए जाति के आदमी हैं १” 

“यहाँ तो सतत ब्राह्मण ही ब्राह्मण हैं ।” 

५ह्ने फिर ब्राह्मण को दी उम्मीदवार बनाओं |” उसका परिचय है, 
उसके पास साधन हे | वह अगर खड़ा होता है, तो जीत जाता है। बहुत 
अच्छा आदमी है, लेकिन जीत नहीं सकता, तो हमारे किस काम का ! 


बहुमत-पद्धति से राजा को लाभ 


इस तरह बहुमत के शातन ( ॥06 0७४ ४श०ग५१ ) ने गा 
को बचा लिया | राजा को उपद्रव से बचाने के लिए श्रौर राजा की सत्ता 
श्रत्लुएण रखने के लिए कैसी बढ़िया युक्ति निकाल ली कि इन्हें ही चिन्ता 
लग जाय और ऐसी चिन्ता लग जाय कि फिर राजा की तरफ ध्यान देने 
के लिए, कोई इनके पास बहुत ज्यादा वक्त ही न रह जाय | 

कहीं कोई कार्ड शुरू होता है, तो राजा पालमेंट में आकर कहता 
है, 'ऐेजो जी, वहाँ यह कार्ड शुरू हो गया [”? है 

यहाँ पार्लमेंट में किसीको फुरसत ही नहीं | लोग पूछुते हैं; “कैसा 
कार्ड शुरू हो गया ! क्या है वहाँ ! फौज मेज दीजिये!” 

हाँ तो, फौन पार्टी से बाहर रनी चाहिए । फौज में पार्ये-वार्द आ 

जायगी, तो वहुत मुश्किल होगा | 
तासये यह कि राजा को बिन चीजों की जरूरत है, वे तार चीजें पार्टी 
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के बाहर रह गयीं और जितनो गेर्जरूगे चीजें थी, उतनी पार्यी में 
रह गयों। 


यह है 28705 5६807 ( पक्त-पद्धति ) की भूमिका । 
पक्त-पद्धति के दोष 


अब 7 5ए्ाए का परिणाम देखिये--मान लीविये कि 
चयलमाई किसी तग्ह चुनजर पहुँच गये और बन गये शिशाए6 आग 
ई! ( प्रधान मत्री )। इनकी दीम में में हूँ, नारायण देसाई है, प्रयोव 
चौक्सी है। हम सत्र इनके 5000700 868 न हम इनके साथ रहने 

---राग में राग, ताल में ताल मिलाने के लिए | अब थोड़ी देर के लिए 

समऊ लीजिये कि गोशा का सवाल आया। मैं कहता हूँ--/बरबल्माई 
आत तो बँचती है। ? प्रयोध कहता है कि “गोशओआ जैसी समत्या हो और 
हम हपचाप अैठे रहे, तय तो हम निप्ल्यि सात्रित होंगे। हमारा कोई वन 
नहीं रद जायगा | यों कुछ तो करना ही चाहिए |! वव॒लमाई कटते 
है--/तुमने हमारे खिलाफ वोट दिया कि हमारी सस्क्वर गिरी ! ? 

ध्तो फिर क्या करे ? 

“अब तुम्हों वतलाओो कि तुम्दे गोझ ज्यादा प्रिय है या अपनी 
सरसन बनाये ग्सना ज्यादा प्रिय है ? ? 

“श्रापडी सग्फार बनी रहे । गोआ से यह बहुत बड़ा सवाल है।! 

गोशा की अपेक्षा इससा महत्त अधिक है कि बत्नलभाई की सग्कार बनी 
रहे | तो श्रय गोशा के प्रश्न पर हमारे देश का क्या कतंव्व है, यह विचार 
तो क्नारे रद गया। गोआ के प्रश्न पर बयल्माई की सम्प्गर कैंसे बनी 
रहे, पही मुख्य प्रश्न हों गया। >र्धशय। ४०४णढ समात्त हो गया। किसी 
भी समस्या के गुण-होर्पों पर हम विचार नहीं कर सकते । 

जो प्रतिपत्षी होता है, उसे मो एक पत्त बना लेना पड़ता है | जो प्रति- 
पत्ती होने है, वे मी सर लतन्त्र नहीं शोते। उन्हें मी तो 0ए[0ज्राप09 
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29४5 ( विरोधी पक्ष ) बनानी पढ़ती है| उनका भी एक पक्ष वन जाता 
है। ग्तिपक्षी क्या सोचता है ! यही कि मैं अपनी पार्टी के खिलाफ वोट 
दूँगा, तो आज ही यह लोग कहेँगे कि इस्तौफा ठे दो । इत्तीफा दे दूँगा, 
तो मैरी सीट चली जायगी | सीट चली जायगी, तो फिर से चुनाव में खड़ा 
होना पढ़ेगा | एक वार चुनाव लड़ने के लिए निंदगी की आधी कमाई 
एतम कर दी है, दूसरे चुनाव मैं दूसरी आधी खतम हो जायगी, तो क्या 
क्लेँगा ! और अगर मैं खढ़ा ही नहीं रहा, तो मेरी जगह कोई गलत 
आदमी थ्रा जायगा, जो लोगों का नुकसान करेगा। यह तो बहुत ही भारी 
कीमत देनी पढ़ेगी | इसलिए पार्टी जैसा कहती है, वैसी ही राय दे दूँ। 
यह नकशा है, जिससे मनोशृत्ति बनती है। 


पक्षनिष्ठा और छोकनिष्ठा 


एक बहुत सुन्दर कविता है अग्रेजी में, जिसमें समाज का अन्तिम दृश्य, 
'ए७॥७ यह दिखाई देता है कि शेर शी ऊणी ७७ 407 ॥06 जिध8 
970 70०76 07 008 ४ ! इरणक आदमी देश के लिए होगा, 
हर नागरिक देश के लिए, देश के पक्ष मैं होगा ओर कोई नागरिक अपने 
पक्त में नहीं होगा। पक्षनिष्ठा में और लोकनिष्ठा मैं इस तरह श्रतर 
पड़ जाता है | 

पहले क्या था ? राजनिष्ठा और लोकनिष्ठा का विरोध | 

श्रत्र क्या हुआ £ पक्त-निष्ठा ओर लोक-निष्ठा का विरोध। 

ऐसा नहीं है कि ये लोग कोई ईमानदार नहीं होते । यह भी नहीं 
समभना चाहिए कि लोगों के कल्याण की कामना इन लोगों में नहीं 
होती । ये बढ़े ईमानदार होते हैं, इनमें कर्तृत्व बहुत होता है 
और लोगों के कल्याण की प्रतल्त इच्छा होती है। लेकिन इनकी 
मान्यता है कि लोगों का कल्याण हम तभी कर सकते हैं, जब हमारे हाथ 
म सत्ता हो | सत्ता तभी आ सकती है, जत्र हमारे साथ 'दीम 
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हो। थीम भी इतनी बड़ो चाहिए, कि दूसरों की अपेक्षा पड़ी थीम हो | 
इसलिए, फिर चिन्ता क्या होती है कि पहले टीम बनाए, इसके याद यह 
चिन्ता होती है कि हमारी दीम काफी घड़ी हो और उसके बाद यह चिन्ता 
शेंती है कि उस ठीम के हाथ मे लोक-कल्याण करने कौ रुत्ता बनी रहे 
इस प्रकार पत्ष-सत्ता, पक्ष-निष्ठा के कारण एक दुष्ट चक्र में पड 
जाता है। 


सम्प्रदाय-निछ्ठा 


हमारे देश में केवल पत्त-निष्ठा नहीं है। हमारे देश में पक्षों के जो 
कार्यक्रम होते है, उनमें चोर दरखवानों से दो-तीन निछाएँ और आ जाती है । 
आती जरूर है, लेकिन चोर-दरवाजों से आती है। उब॒से पहली निष्ठा श्रा 
जाती है--समप्रदाय-निपष्ठा । इसमें थोड़ा-बहुत अग्नेत्रों का हाथ रहा है, 
लेकिन इसमें हमारा मो फयूर है। १६०७-१६०८ म अग्नेज्ों के सक्केत 
से मुस्तिम लीग वी स्थापना हुई | मुतलमानों मे मोग की कि उन्हें अलग 
मतदान करने का अधिकार, (णए्रग्राणग0! ॥20600/0/8 दिया जाव । 

दूसरों ने पूछा कि “हमें क्यों न दो 

तो कहा, “'ठुम कौन हो !” 

कद, “हम हिन्दू हैं ।” 

“हिन्दू की क्‍या पहचान है ! मुतलमान को तो हम पहचान सकते 
हैं। मुसलमान तो इमको दिखाई देता है।” 

यह सप्रदाय का लक्षण है। सप्रदाय अपने में बहुन स्पष्ट होता है। 
थाने मुसलमान व्यक्ति मी है और मुसलमान तमाज भी है | 

बावार में एक आदमी स्टेशनरी की दृकान में जाता है। वहाँ 
बहुत-ती चौजें मिलती हैं। कहता ह--“मुझे चार आने की स्टेशनरी 
चाहिए्ए [” दूकानढर कहता है--“स्टेशनरी तो दूकान में है ही नहीं। 
इसमें कागज है, पेंसिल है, स्याहों है, लेकिन स्टेशनरी जैसी कोई चीज 
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नहीं है ।” वह कहता है--यहाँ ब्राद्यण है, माली है, तेली है, चमार है, 
भगी है--हिन्दू कहीं है ही नहीं। उसे कहाँ सोडूँ ! 

हिन्दुओं में जाति ट्वी वास्तविकता है भौर मुसलमान, सिख, 
ईसाइयों में संप्रदाय दी घास्तविकता है । इस यात को हम भूलते हैं, 
इसलिए आज की हमारी लोक-सत्ता में चास्वविकता नहीं था सकी है। 

पत्त-सचा का जमाना अब निकल गया है | श्राज लितने भी पक्ष रह 
गये हैं, वे वर्ग के कारण रद गये है। अ्रमीरी और गरीबी है, इसलिए 
अमीरों ओर गरीबों के पक्ष लेनेवाले (॥858 7 के करण कुछ 
पत्त श्रमी हैं। लेक्नि जन वर्ग-निराक्रण छोगा, उस वक्त इन पत्तों के 
लिए कोई झ्रावश्यकता नहीं रह जायगी। श्राज हमारे यहाँ पत्त बनते हैं, 
उसका नाम कुछ और रखते हैं, रूप कुछ श्रौर होता है। मैं श्रत्र॒ उसके 
रुप की तरफ जा रहा हूँ । यह #०70४ 7007007907 कैसी बनती 
गयी । इसके पीछे वास्‍्त्तविकता क्‍या है ! लोकसत्ता निष्प्राण क्यों हो रही 
है ! ल्ञोक-सचा भी हो जाय श्रौर उसमें शक्ति न रहे, यह तो एक ऐसा 
विरोध है, जिसे हम बराश्त नहीं कर सकते। लोकठता की बुनियाद 
अगर हमें बदलनी है, तो हमें यह सोजना होगा कि बुनियादों में कौन-सी 
ऐसी चीजें थ्रा गयी हैं, जिनके करण इमारी लोकतत्ता खोसली श्रोर कम 
जोर हो गयी है । इसलिए मैने बताया कि आज का हमारा समाज सप्रदाय 
और जातियों का बनाया हुआ है ) 


संप्रदाय का लक्षण 


संप्रदय का लक्षण कया है ! जिसमें हम जा सकते हैं भौर जिसमें से 
हम निकल सकते हैं, वह सम्रदाय कहलाता है। इस्लाम उप्रदाय है| 
ईसाइयो का सम्रदाय है, सिखों का सग्रदाय है। इसमें आप जा सकते हैं, 
इसमें से श्राप निकल सकते हैँं। सम्रदाय हमेशा श्राक्रमणशौल 
जयिष्णु होता है। /88708876 होता है । इसमें विलिगीषा होती है । 
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दूसरों को परास्त करने की आकाज्षा होती है। सम्प्रदाय का यह स्वरूप 

ही है। उसका चाहे जितना सोम्य स्वरूप हो, उसका यह स्वभाव है कि 
यह उसमें अ्रधिकसे श्रधिक लोगों को शामिल करना चाहता है। इसलिए 

उसमे उठारता मी होती है। वह दूसरों को अपने समान सप्मता है | 


प्रतोभन और जबरदस्ती 


मुसलमान हिन्दू को मुसलमान बनने के लिए पात्र मानता है और 
हिन्दू क्सीको अपनी जाति में आने का पात्र ही नहीं मानता | सम्प्रदायवादी 
मानता है कि मेरा है मार्ग सही है। वह समता है कि और लोग जब 
तक मेरे रास्ते पर नहीं आयेंगे, तब तक वे नरक से नहीं वच सकते | 
बह दूसरों को उसमें श्राने के लिए. फुसलाता है, शादी का, सम्मान का 
प्रलोमन देता है। फिर भी जो उसके चकमे में नहीं थ्राते, उन्हें बह 
घमजऊाता है| इस प्रकार आगे चलकर सम्प्रदाय में प्रलोभन श्रीर जब्रखत्ती 
आ जाती है। सम्प्रदाय आक्रमणशील बन जाता है। इसलिए बितने 
सम्प्रदाय होते हैं, उनमें आवेश अ्रधिक होता है, उन्‍्माद अ्रधिक 
होता है। उनमे अपने सिद्धान्त के लिए, अपने धर्म के लिए. एक 
उन्माद, एक श्रावेश, जबन होता है। इस श्रन्ध आवेश के करण 
सम्प्रदायवादी कहता है कि 'यह सममता नहीं है, यह बेवकूफ है, इसे 
मार पीटकर सममाना चाहिए।” सम्प्रदाय मैं इतनी आकमणशीलता 
आ जाती है| 

तो सम्प्रदाय के लक्षण क्या हुए ? वही कि जित्तमेँ हर कोई शा 
सकता है, बिसमें से हर कोई जा सकता है। सम्प्रदाय में जो उत्कय्ता और 
तीमता होती है, उसझ लक्षण यह है कि दुनिया में जितने आब्मी हैं, 
सपकी हम अपने में मिला लेना चाहते है। सम्प्रदाय में उठारता केसे 
आयी * तमकी इम शाह्रीए०, बचाने अपने में मिलाने के योग्य 
समभते हैं । 


२१२ सर्वोदय-दर्शन 


सम्प्रदायवाद की राक्षसी 


श्रव हम देखें कि सम्प्रदाय लोक-सत्ता को दूपित कैसे करता है ! वह 
धसम्प्रदायवाद! (/0770079/7877 कहलाता है| हमारे ठेश की राजनीति 
में लोकसता को, लोक्नीति को व्ल्ुषित क्रनेवाली एक महान रात्तसी 
है--सम्प्ररायवाद । यह राक्षसी सारी लोक्सता की गया मैं ही जहर मिलाने 
की कोशिश करती है। सम्प्रदायवाद क्या है ! ॥४७॥08 ००ए/णा- 
गाए 009 9888 ० ठागश्राधंग) अ्रतर॒ हम सम्प्रदाय को नाग- 
रिकता का आ्राधार बना लेते हैं, तो “सम्प्रदाय-चाद” बन जाता है। 
मुकलमानों ने माँग की कि हम मुसलमान हैं, इसलिए हमारा राष्ट्र अलग 
हो | इस्लामियत ही राष्ट्रीयगा है। इसलिए इस्लामी नागरिकता मी श्रलग 
हो। उन्होंने नागरिक अधिकार माँगे, इसलिए झगड़ा हुआ। नागरिक 
अधिकार न माँगते, तो राजनीतिक झंग्रढ़ा न होता ) नागरिकता कै अधि- 
कार्रो पर आकर दोनों के स्वार्थ कराये) पाकिस्तान-वाद क्या है ! यही 
कि इम अपने सम्प्रदाय को नाग्ररिकता का या राष्ट्रीयावा का श्राघार समझ 
लेते हैं | श्रागे चलकर यही दिराष्ट्रवाद कहलाया ) द्विराष्ट्रवाद, पाकित्तान- 
वाद, सम्प्रदायवाद, राजनीतिक शब्द वन गये हैं | इनकी राजनीतिक परि 
भाषाएँ बन गयी हैं। 

(हिन्दू? शब्द अव्याख्येय 

हिन्दुओं के सामने बढ़ा सवाल आया । हमारी निवोचन-योजना 
में लिखा है--मृत्लिम' और 'गेर मुस्लिम' निवाचन-सघ । मुस्लिम 
मतदार उघ और गैर-मुस्लिम सतदार संघ बने। हमने सबको 
पैस्मुत्लिम' क्‍यों कहा ! हिंदू! क्यों नहीं कहा ! 'हिंदू! कहने में बहुत 
झगढ़ा हुआ। जैनियों ने कहा कि “हमे मी अलग दो।” चौद्दों ने 
कहा, “हमें मी अज्ग दो [” उिकखों ने कहा; "हमें मी श्र॒लग दो ।” 
अल्यशयों मे कहा, “हमे भी अलग दो ।” तो हिन्दू कहने लगे-“नहीं-नहीं; 
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तुम तो उतर हिंदू ही हों, तुम इममें शामिल रहो ।” उन्होंने 
पूछा--“हम हिंदू है ! कैसे हिंदू हैं! 'हिंद! किसे कहते हैं !” 
बेले--/ 'हिंदु! किसे कहते है, यह हम नहीं बतल्ा सकते, लेकिन तुम सब 
हिंदू हो।” हिंदुल की व्याख्या करने की बहुत कोशिश हुई। १०-१४ 
साल तक वह चलती रही । किनात्रें भी लिखी गयीं और अन्त में यह सिद्ध 
हुआ कि 'हिंदू' शब्द अ्व्याख्येय है, क्योंकि यह सप्रदाय नहीं है | हिन्दू” 
सम्रदाय नही हैं, इसलिए उसकी व्याख्या नहीं हो सऊती । यह उसका 
बहुत बढ़ा गुण, सबसे बड़ा गौरव जोर उसकी सबसे बढ़ी विशेषता है । 
इसमें अनेक सप्रदाय है, लेकिन अपने में वह सप्रदाय नहीं दे । 

तय तो मुसलमान भी इसमें आ जाने चाहिए ये। हिंदुत्व में मुहल- 
मानों का समावेश हो सकता था, लेकिन हिंदू-समाज में नहीं | इसलिए, 
उन्हें हम आत्मसात्‌ नहीं कर सके | 


सम्प्रदायवाद--जातिवाद की सतान 


उस समय एक सजन ने इस बारे मे मुझसे चर्चा की । मेंने कद्दा कि 
/पाक्स्तान या वनना कुछ अच्छा नहीं हुआ। गाघी तो चाहता नहीं 
था, लेकिन उसे मजूर कर लेना पड़ा | यह ठीक नहीं हुआ |” 

"क्या करें ? दस करोड़ मुसलमानों ने एक होकर माँग की, तो उन 
पर कोई जयखदत्ती राज्य कर सकता था ९”! 

मैंने ऐसे ही मजाक में कहा--“श्रापने उन्हे दस करोड़ होने 
क्यो दिया १” 

कहने लगे, “हमने होने दिया १”? 

"होने नहीं टिया, तो ये आये करों से थे !” 

“ये मुतल्मान तो मध्य एशिया से, अखश्तान से श्राये ।”” 

मैने कहा, “दस करोड़ आये थे ? हमने तो कभी झुनता ही नहीं था कि 
इस देश में ढस करोड़ मुसलमान बाहर से आये |” 
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कहने लगे, “जो मी श्राये, फिर उनकी सतान बढ़ती गयी ।”? 

मेने कश, “सतान बढ़ाने में उनसे हम कुछ कम नहीं रहे हैं| उनदी 
सन्तान बढ़ती गयी, हमारी क्यों नहीं! करिसौकी ऐसी मी छख्या बहती है 
कि दस करोड़ हो जाय १”? 

तब उन्होंने कह, “यहाँ के लोग मुसलमान बन गये |” 

इस देश में मुमलमानों का सप्रदाययाद हिंदुओं के जातिवाद की छतान 
है। हिंदुों के जातिवादों में से मुखलमानों का सम्रदायवाद इस देश में 
पनपा । इसलिए जैसा हिंदुस्तान में है, बेंसा टुनिया में और कहाँ नहीं 
है। हिंदुओं में श्रगर जातिवाद नहीं होता, तो सुसलमानों की सम्याहस 
करोड हो ही नहीं सकती थी। 

कुछ लोग कहते है कि “लाटी-बाटी सीखो, तो मुसलमानों की तख्या 
कम हो जायगी |” दूसरे कते हैं, “तलवार लो, तो कम हे जाबगा।” 
तीसरे कहते है, "गोअ्त साथो, तो उनकी सख्या कम हो जायगी |”? इन 
स्॒ वारतों से बुद्ध नहीं दोनेवाला है। जिठे यह भ्रम है कि मुसलमान 
हिंदुओं ठे शागैरिक शक्ति में अधिक होता है; वह बहुत बढ़े श्रम में है। 
पुराने जमाने में राणा अताप, शिवाजी ओर अनेक शामहरी ब्राह्मण भी 
कुछ कम प्रतापी साम्ति नहीं हुए. दै। वह नाइक की चीज है। हमारी 
कममीरी व्यक्तिगत या तत्तगत नहीं है, हमारी फमबोरी समानात है। 
हिंदूनममाज की सयसे बढ़ी कमजोरी उसकी जाति-मस्था रही है। वक्ष गैऐे 
एक हट तक वर्षा से बचाता है और फिर ख़ुद ही वर्षा बंद होने पर मिगाने 
लगता है, उसी तरह से जाति-सत्था ने हिंदू-समाज को कसी जमाने में 
मल्ले ही बचाया हो, बाद में तो उसने उसे छिनन्‍न विच्धिन्न ही कर दिया | 


ज्ञाति का छक्तण--जो जाती नहीं 


अत्र जाति का लक्षण देखिये। जिठमे कोई आ नहीं उकता शऔर 
जिसमें से कोई जा नहीं सकता। विनोत्रा मजाक में कहा करते है. कि 
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जो जाती ही नहीं, चह जाति है। याने जो ली नहीं जा सफ़्ती और 
जो छोड़ी नहीं जा उकती। सम्प्रदाय वह है; जो लियाज्ा सकता है 
श्र जो छोड़ा था सकता है। इसलिए वह आकमणशोल होता है| थाति 
व्यवच्छेदक होती है, व्यावर्तक होती है, श्रलगपन उनमे होता है, क्योंकि 
बह ली नहीं जा सकती और दो नहीं जा सकती । 

कोई कहे कि मैं लोगों को माद्मण चनाने जा रहा हूँ, तो लोग कहेंगे, 
"इसे गेंची के पागलजाने में रखों। भला क्सीओो ब्राक्षण बनाया भी 
जा सकता है ?” 

न तो क्सीयों जनेऊ पहनातर ब्राह्मण बनाया जा सकता है और 
न भर ही कुछ करके विसीकों पैली या माली बनाया जा उक्ता है। चाति- 
वाला कहता है. कि जय तक जन्‍्मान्तर नहीं होगा, तय तक जालन्तर नहीं 
हो उस्ना | इसलिए. जाति घन्मसिद्ध होती है। जन्मान्तर होगा, तभी 
जायन्तर होगा। 

में कटता हूँ कि "मे आहाण हूँ, मुझे कोई वोड नहीं ठेठा। तो भाई, 
ब्राह्मणेतगे, मुक्ते त्राह्षणेतर बना लो !? 

कटते है, "भाई, हम नहीं बना सकते ।” 

्स्यो (? 

(अगले जन्म में मॉचाप बदलकर आश्रोगे, तब होगा। जनेऊ पर 
ईेने से नहीं दोगा। चोटी काट लेने से नहीं होगा। सन्ध्या छोड़ देने से 
नहीं होगा | जन्मान्तर के रिना जालन्तर नहीं है।” 


उच्-मीच की भावना 


लोग कहते हैं कि जाति रहे, पर उच्च-नीच की मावना न सहे। मगी 
अपनी जगह भेष्ठ है, ब्राक्षण अयनी जगह अं हैं। बहुत ही अच्छी जात 
है| गरीब अपनी भोेपड़ी में अठ है, में अपने महल में श्रेष्ठ हूँ। महल- 
वाला बहुत आसानी छे कट्ट सकता है। नागपुर में एक दफा हिन्दू घर्म 


२१६ सर्मेदिय दर्शन 


परिषद्‌ मैं सनातनी ब्राह्मणों ने कह कि हम श्रद्वश्यों को नहीं छूते, तो 
वे हमें न छुऐएं |” हम कम कहते हैं कि हम उन्हें न छुऐँ । वे प्रत्माव कर 
लें कि हम ब्राह्मणों को नहीं छूते | इस तरह ते आप इसका निपयरा नहीं 
क्र सऊनते। जरा इसका विश्लेपण कीमिये कि श्रासिर जाति कया है ? यह 
श्रेष्ठ और कनिष्टमाव इस ठेश की जाति-सस्‍्था में बद्मूल हे! यह 
जाति-सत््या के साथ आया है और इसका निराकरण भी जाति हतस्था फ्रे 
साथ ही होगा | 

में अहमदाबाद में श्राया | प्रवोध चाय लाया। प्रगोध के चाय लते 
ले म पूछता हूँ, "प्रयोध भाई, यह चाय कहां बनी है !” 

(आश्रम में ।” 

'धरनानेवाला कौन था !” 

#हमने जाति नहीं पूछी थी |” 

गब्राह्मण था १! 

'प्रहीं था । 

५और ब्राह्मण के हम किसीके हाय का नहीं खाते ।” 

अब प्रयोध श्राक्र नारायण से कहता है। “वह दादा तो बड़ा पवित्र 
ब्राह्मण मालूम होता है। बह तो ब्राह्मण के सिया कितीके हाथ का 
नहीं खाता |” 


पवित्रता की सौढियाँ 
दूसरे दिन वह चाय लाकर कहता है, “आ्राज मैं ब्राक्षण से बनवा" 


कर लाया हूँ ।” 
“क्षैन ब्राक्षण था वह ?? 
“यह नहीं मालूम ठुफे |” 
#मैं सिर्फ महाराष्ट्र आक्मण के ही हाय का खाता हूँ 
कहता है। “यह तो और भी पवित्र है ।” 


| 93 
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अप यह पवित्रता का सोपान देख लीनिये। कैसी सीढियाँ चढ़ता ना 
रह हूँ। यह स्वयं का सोपान है। “वह तो कहता है महाराष्ट्र ब्राह्मण के 
सिंद्रा और क्सीके हाथ वा नहीं ।” 

तीसरे दिन अपने घरवालों से कहता हँ--/आज से हमारे लिए 
परानन वर्ष्य है। मैं सिर्फ अपने घर का ही भोजन करूँगा।” पवित्रता की 
एक सोढी और चढ़ गवा--“यह तो अपने घर के सिवा कहीं नहीं खाता ।” 

घरवालों से एक दिन कहा कि “सिर्फ माँ और अपनी पतली के ही 
हाथ का खाऊँगा ओर किसीके हाथ का नहीं खाऊँगा।” 

ओर एक सीढी ऊपर ! लोग आश्चर्यचक्ति हैं कि कैठा पवित्र 
पुनप है यह ! 

एक दिन कहता हूँ कि “श्राज से पली ओर माँ के हाथ का भी नहीं 
साऊँगा। आन से त्ववपादी न॒नूँगा | खुद पकाकँगा, खुद खाऊँगा ।”? 

चूस, श्रन्तिम सीढी पर पहुँच गया । 

दर्शनों के लिए. लोग आते हैं कि ऐसा पुरुष कभी नहीं देखा । अपने 
हाथ से भोजन बनाता है, क्सीके हाथ का नहीं खाता। 

अच एक ही सीढी रह गयी है. कि अपने भी द्वाथ का न खाऊँ। चस, 
स्त्र्ग सिर्फ दो अंगुली रह गया मेरे लिए. ! उतना और अगर मैने कर 
लिया, तो सीधा त्वर्ग पहुँच जाता ! 


जाति का मूल अस्प्ृश्य भावना 


सोचने की वात है कि जाति है किस वस्तु में ! तीन ही थातो में जाति 
है। इसको खुभो मत, इसके साथ खाभो मत और इसके साथ विवाह 
मत करो । इन तीनों के सिया कहीं जाति नहीं | इसे 'अस्णृश्य भावना 
फरते हैं| गाघी ने इसके प्रतिकर में लोकशाही वी स्थापना के लिए स्पर्श- 
भावना का विघान क्या | जो लोगों से जितना दूर रहता है, जो मलुष्व 
से जितना परद्देन करता है, वह उत्तना ही अधिक पवित्र माना जाता है। 


२१८ सर्वोदिय दर्शन 


मनुष्य से परहेज करना ही जिस समाज में पव्रिचता का लक्षण है; उत उमान 
में कमी किसी लोक्सता और सामाजिक्ता का विकास नहीं हो सकता । 
इसलिए इमारे देश में लोकतत्ता पिछुड़ रही है | बर्ग-निराकरण, संप्रदाय 
निराकरण, जाति निराक्रण--ये तीनों वातें जब तक नहीं होगी, तथ तक 
वास्तविक लोकप्तत्ता की स्थापना हमारे देश में नहीं हो सकती | इसलिए 


> 


हमें तीनों का निराकरण करना होगा । 

हम बर्ग-निराक्रण पर आब इसलिए जोर दे रहे हैं कि जम मनु्यों 
की श्रार्थिक प्रतिष्ठा और आर्थिक स्थिति वढल जाती है, तो वे एक वर्य में 
थ्रा जाते हैं | लेकिन इतना ही सिफी काफी नहीं है, इसके लिए यह भी 
आकयक है कि हम जाति-निरकरण करें, वर्ग-निराकरण करें । जाति 
वा लक्षण इम ठेख चुके | जाति व्याव्तक होती है; याने वह अपने में 
क्सीकी शामिल नहीं करती | अपने में हम किठीको शामिल क्यों नहीं 
करते ? इसीलिए कि हममें रक्त-शुद्धि की भावना होती है । 'वर्य उकर! 
का अर्थ यही हैकि मेरा रक्त शुद्ध है| आपका रक्त अशुद्ध है। इन 
दोनों का मिश्रण नहीं होना चाहिए। यह 'चण्ण सकर' कहलाता है। शुद् 
स्क--प्रेष्ट रक्त ! आप कहते हैं कि उसमे श्रेष्ठता, कनिष्ठता का भाव नहीं 
होना चाहिए | भ्रेष्ठता-्कनिष्ठता का भाव इसके साथ मिला ही हुआ है। 
आप क्या कहेंगे ! मेरा रक्त अशुद्ध होते ही 'वर्य तकर' हो जाता है। 
और फिर कहते हैं कि व, यह तो 'असल' नहीं है । गयाजी में एक गुफा 
बहुत सेंकरी है, तग है। लोग यह कहते हैं कि उसमे से जो पार हो चायगा, 
बह तो 'असल' है याने अपने जाप का है और जो उसमें अटक त्राबगा, 
बह 'अठल' नहीं है। इस कुलीनता-अकुलीनता की मावता के पीछे क्या 
श्रे्ठठा छिपी हुईं नहीं है ! मनुष्य से परहेज करना जाति-सस्या का शाधार 
है श्रौर मनुष्य से जो जितना परहेज करता है, वह इतना श्रेष्ठ माना 
जाठदा ह्ढै ॥। मह 
जाति सहिष्णु मालूम होती है; लेकित वह परम अवहिष्य होती है । 
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लोग कहते हैं कि “हम तो किसी पर आक्रमण नहीं करते |” अरे भाई, 
तुम किसीको ब्राह्मण बनने को योग्य ही नहीं मानते हो, तो आक्रमण क्या 
करोगे ! कोई वनना चाहे, तो भी नहीं बनाओगे ठुम | जाति उस्था का यह 
लक्षण है कि हम तुमसे भेष्ठ हैं, ठुम हमारी जाति के नहीं चन सकते | 


असपृश्य की सनोदृत्ति 


मारतवर्षाय हिन्दुओं के जाति सस्वावाद से मुसलमानों के सग्रदायवाद 
को वल मिला है। हिन्दुओं मैं जाति सस्था थी, इसलिए, हिन्दू समान में 
से धर्मान्तर हुए । आइये, इसके कारणों पर हम विचार करें | 

मान लीजिये कि मै नारायण के घर जाता हूँ । वह कहता है--दादा, 
आप हमको बहुत प्रिय है। बहुत श्रच्छा हुआ, आप आज आ गये ।” 

“६, अच्छा तो हुआ, पर अत मैं अपना सामान कहाँ रखेँ !”? 

“हमारे यहाँ की एक मर्यादा है।” 

“क्या मर्यादा है १” 


५यही कि श्राप जैसे मेहमान को हम सिपी आँगन में ही रखते हैं।” 

“झरे भाई, हमारे कुल की मर्यादा है। आपके लिए इतना प्रेम है, 
जितना अपनी माँ और अपने बाप के लिए मी मेरे मन में नहीं है, लेक्नि 
हमारी मर्यादा है, क्या करें !? 

“अच्छा भाई, शऑॉगन में ही रहूँगा। लेकिन धूप लगेगी, तो 
क्या कहूँगा ९”? 

“तो इम अपना फय हुआ छाता दे देते हैं। धूप होगी, तय लगा 
लिया करना ।” 

“बारिश होगी, तो क्या करेंगे १”? 

“हमारे आँगन में एक पेड़ है, उसके नीचे बैठ जाया करना ।” 

(पर माई, खाना फ्हों से लाऊँगा १” 


२२० सवोदय-दृर्गन 


करता है, "खाना तो मेंरे यहाँ बनेगा । तुम्हें श्रांगन मैं मिलेगा और 
मेरे बरतन मैं नहीं मिलेगा |” 

तो कैसे मिलेगा ?? 

“यह केले श्रादि पत्तों के साफ दोने चहुत अच्छे हैं। ये ते ऐसे हैं कि 
राजा को भी नहीं मिले होंगे। ऐसे केले के पत्ते हम तुम्हें दे दिया करेंगे। 
उनमें खा लिया करो | पानी पीने के लिए मिद्दी का एक बरतन दे दिया 
करेंगे । तुमको रोज नया पत्ता, रोंज नया बरतन। हमें तो रोज नया 
मिलता ही नहीं है। और ठम वहीं तो जाया करना ।” 

में समझता हैं कि नारायण को मुझसे बहुत स्नेह है। यह मुझे इस 
त्तरद से रखता है | इतने में, मगवान्‌ न करे, इसके घर में श्राग लगती 
है। श्रव प्रयोध इसके घर वी आग बुझाने दौढ्षता है। प्रमोध से में पूछता 
हैं--'क्यों प्रतोष, तुप मुझपे प्रेम करते हो !”? 
५हँ, ठुमके तो बहुत प्यार करता हैं ।” 

#फ़िर नाराबण के घर की आग क्यों छुकाते हो !” 

'शरे भाई ! उसको भी प्यार करता हूँ ।” 

५तो किर यह कहे कि मुभक्े प्रेम नहीं करते ।” 

“तुप्को क्यों नहीं !” 

“धह मुझे अपने घर में पेर नहीं रखने देता; भगवान्‌ की परम हंपा 
से इसके घर मैं आग लग गयी है और तू बुभाने दोढ़ता है !” 

यह श्रस्ृष्प की मनोजृत्ति का दिग्द्शन है। मिस समान में इतना 
अ्रप्रतिष्ठित और अ्रस्मृश्य वर्ग है, उस समान म॑ नर श्राग लगती है ते 
उसका बचाव करने के लिए श्राज भी हरिवन दौड़कर शते कै; में उ् 
करिश्ते और देवदूत मानता हूँ । 


वासरा रास्ता ही क्या ? 
अनेडकर ज। मनुत्मृति जल्लाते हैं, तय मुझे जलन नहीं होती; इ!स 
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नहीं होता | लेकिन जन हरिनन हमारे तरुण के लिए दौड़ते हैं, तय 
मुझे आश्चर्य होता है। मैं सोचने लगता हूँ कि सन्हों ने इस देश में कितने 
महान सिद्धान्तों का चीजारोपण किया होगा कि आज भी उन लोगी के 
अन्दर यह सद्भावना छिंपी हुई है कि वे इस समाज के, इस धर्म के 
संरक्षण के लिए दोढ़ते हैं | लेकिन सोचने की वात है कि जो जाति में 
रह नहीं सकता, उसके लिए. रास्ता क्या है ! जाति-सस्या में जिसे प्रतिष्ठा 
मिल ही नहीं सकती, उतके लिए जन्मान्तर या धर्मान्तर छोड़कर तीसरा 
रास्ता ही क्‍या है ! आप अपने को इस जगह पर रखिये और फिर सोचिये कि 
जाति मैं रदना जितके लिए. असम्भव है, उसके लिए, रात्तता कौन-सा है ? वह 
क्या करे १ जिनमें उतनी शक्ति है, वे नये पन्‍थ की स्थापना कर देते है । 
बुद्ध में शक्ति थी, महावीर में शक्ति थी, नानक में शक्ति थी, दयानन्द 
में शक्ति थी। उन्होंने जाति से बचाने के लिए नये सम्प्रदयों की, नये धर्मों 
की, नये पन्‍्थों की स्थापना की । श्रानेडकर कहते है कि “जाति-सस्था से 
बचने के लिए हमारे पास दूसरा कोई रास्ता नहीं है । इसलिए में बौद्ध होना 
चाहता हूँ | नया धर्म स्थापित कर नहीं सकता, जन्मान्तर तक राह देखने 
की तैयारी नहीं है, तब धर्मान्तर के सिवा मेरे सामने कोई चारा नहीं रह 
गया है ।” नतीजा यह है कि इस देश में सम्प्रदायों की ठख्या अर तक 
बढ़ती गयी । 


प्रति-सम्प्रदायवाद निदान नहीं 


जातिवाद, सम्प्रदायवाद का निराकरण, ग्ति-सम्प्रदयवाद से नहीं हो 
सकता । “इस्लामियत ही राष्ट्रीयता है”, मुसलमान ने कहा | हिन्दूसमाज 
ने जबाब दिया--“हिन्दुत्व ही राष्ट्रीय। है।” यट प्रति-सम्पदायवाद है। 
जयाबी सम्प्रदायवाद । बह कहता है, “हमारा राज्य जहाँ होगा, वह पाकि- 
स्तान है !” यह कहता है, “हमारी सत्ता जहाँ पर होगी, बही पुण्यभूमि 
है|” पाकित्तान का बरावर अनुवाद ठीक-ठीक है--पाकरू पुण्य, स्तानन्‍- 


श्र्र्‌ सर्दोदिय-ठर्शन 


भूमि । मुतलमानों के सम्प्रदयवाद का श्रनुवाद है, यह हिन्दुओं का प्रति- 
सम्पदायवाद | प्रति-सम्परदयवाद से लोकसत्ता की स्थापना हर्गिन नहीं हे 
सकती है। हमें तो उम्प्रदायवाद श्रोर जातिवाद, दोनों का ही निराकरण 
करना होगा, तब कहीं लोकसता की स्थापना हो सकती है |# 5 





& विचार-गिविर में २५ ८-५५ का प्रात+-प्रवचन । 


राजनीति से लोकनीति की ओर ४११३ 


मैं बता चुका हूँ कि राजसत्ता श्रौर लोक्सचा मैं क्स प्रकार धीरे-घीरे 
भेद होता गया और अत पे राजसत्ता कैसे ज्ञीण होती गयी ओर लोक्सचा 
का विकास करने की ओर दुनिया का कदम किस तरह बढ़ता गया। मैंने 
यह मी बताया कि हमें वप्रदय-निराकरण भी करना होगा और जाति- 
निराकरण भी, जिसे गाधीजी ने हमारे सामने स्पर्श-भावना के शत के रूप 
में सपा । सप्रदाय में स्पर्श-मावना तो है, परतु श्राक्रमणशीलता है, श्रोर 
दूसरी ओर, जो उस सम्प्रदाय में न हों; उनके लिए, सहिष्णुता और समानता 
की बृत्ति भी नहीं है| सम्मठव सग्राहक है, लेक्नि सम्रदाय वी बुनियाद 
तक | इस्लाम में सप्र समान हैं, लेक्नि तभी, जब वे मुसलमान हो जाते है | 
उसवी समानता सम्प्रदायनिष्ठ है। इस प्रकार की थोढ़ी-बहुत समानता, 
जातिनिष्ठ समानता हिन्दुओं के समाज में भी । । गरीत्र आरक्षण और 
अमीर ब्राह्मण, दोनों झाथ-साथ मोजन कर सकते हैं, उन दोनों में विवाइ- 
सम्बन्ध भी हो सकता है। इसलिए हमारे देश के कुछ विचारक तो यहाँ 
तक कहने लगे थे कि इस देश में लोकशादह्दी या भारम्म ("शरण 
])0000७/४0ए से याने साम्प्रदायिक लोकशाही ओर जातिनि.्ट लोक्उत्ता 
से होना चाहिए. । 

राजनीति में जातिवाद 

नागरिकता सम्प्रदाय और जाति, दोनों से मिन्‍न होनी चाहिए, इसलिए 
इन दोनों का नागरिकता में कहीं भी प्रवेश नहीं होना चाहिए। यह 
सम्थदायवाद श्रौर जातियाद का निराकरण कहलाता है। इस देश में जाति 
श्रय चुनावों में और राजनीति में थ्रा रही है, इसलिए लोगों को बहुत 
शिकायतें हैं, लेकिन म॑ उसे एक शुभ चिह्द मानता हैं । इसका कारण यह 
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है कि एक ब्राह्मण काम्रेस का उम्मीदवार हो जाता है श्रौर दूसरा ब्राह्मण 
प्रजा-समाजवादी दल का। दोनों दल प्रायः ऐसा करते हैं। वे देखते है 
कि इस शहर में ब्राह्मण ज्याव्ह हैं, तो दोनों ब्राह्मण उम्मीदवार खड़ा 
कर देते हैँ | उस प्रकार ज वे खड़े हो जाते हैं, तो एक ही जाति के आदमी 
थे राजनैतिक पत्षों मे बैठ जाते हैं । जो जाति चूल्दे के पास थी, वह इस 
तरह से राजनीति में आरा जाती है | सा वी राजनीति मैं एक गुण या एक 
ढोप यह है कि इसमें कोई तत्न शोर सिद्धान्त त्थिर नहीं रहता। 
इसलिए जाति इसमें झा जाने पर जाति के निराकरण की प्रक्रिया श्रास्म्म 
हो जाती है | लोकसत्ता की ध्ुनियादँ सिर्फ कानूत से और तसविधान से नहीं 
बढली जा सकेंगी । लोकसत्ता का बाह्य श्राकार बदलने से भी लोकसत्ता की 
घुनियादें नहीं वदलनी हैं। मुख्य बात यह है कि हमें लोकसत्ता का सदर 
बदल देना होगा | इसलिए मैंने वर्ग-निराकरण, सम्प्रदाय-निराकरण और 
जाति-निराकरण की बात कही । इसमें सत्ता श्रौर कानून की थोड़ी-बहुत 
सद्ययता हमको दो सकती है; लेकिन इन तीनों ज्ञेत्रां मे जो प्रयास होंगे, वे 
क्रान्तिकारी प्रयास होने चाहिए । लोकसत्ता की बुनियादें बदलने के लिए 
आवश्यकता क्रान्तिकारी प्रयर्त्तों की है। 


पार्तमेण्ट द्वारा क्रान्ति असम्भव 


सभी बानते हैं कि यूरोप में दो पत्ष हो गये थे। एक +#िक्षात8- 
7007(# ५ का, जो पार्लमेए्ट से काम लेना चाहते ये ओर दूसरा, क्रान्ति 
कारियों का | कान्तिकारियों ने कह कि पार्लमेए्ट से हम पूराप्र काम 
नहीं ले सकते, पाल॑मेण्ट से क्रान्ति नहीं है सकती | उसका मुख्य कारण 
यह है कि पार्लमेए्ट आज जिस स्दर्भ में काम कर रही है। उस उदर्भ मं 
क्रान्तिकारी तत्ततों की शक्ति पार्लमैंट में नहीं चल सकती | खुनाव में इनका 
जीतना एक तो समव नहीं होता और जीत बने पर भी पार्लमेएट में जिस 
तरह से काम चलता है, उससे कुछ होनेवाला नहीं ! 'पार्लमेए्टरी' पद्धति 


राजनीति से क्ोकनीति की ओर श्श्७ 


में आ्राखिर की परिणति यही होती है कि सरकार श्रोर सरकार चलनेवाले 
लोग एक सलाह से कैसे चलें ! विनोवा जिछे 'एकमत से चत्ना' कहते हैं, 
बह बिल्कुल अलग चीज है। और आज के मत्रि-मण्डल में या आज की 
पालंमेस्टरी' मापा में बिसे संयुक्त निम्भेबारी ( 0076 फ8890708- 
४एए) कहते हैं, वह तिलकुल श्रलग चीज है। यह सयुक्त जिम्मेदारी 
क्या है, इसका भी उक्त रुप मैं एक किस्सा सुन लीजिये । 

विक्योरिया रानी का उसे बढ़ा सलाहकार था लाई मेलबोर्न। यह 
लाई मेलयोन क्या किया करता था ! जत्र कमी मन्त्रि-मए्ठल की बैठक होती 
थी, तो जिस कमरे मे बैठक होती थी, उठ कमरे के बाहर, दरवाजे में खड़ा 
हो जाता था। इससे आना-जाना बन्द रहे और वहाँ से कहता थां-- 
८7 6076 6७8, शक्कर पैशाए ॥6 छ6 0! |” '्तोगों से क्‍या 
झूठ घोलना है, इसकी मुझे बहुत ज्यादा फिक्र नहीं है “80 ४0 
9 प्राह0 ए0 ए०प धीक्की ॥९कए७ 8 70णा पशंगों 6 ॥890 
एी 887080 $0 शी 09 8809 0870760 ॥08 !” "लेकिन एक 
बात है कि लोगों को हमें जो चकमा देना है, उसके विषय में जन 
तक एकमत नहीं होता है, तब्र तक तुममेँ से एक को भी मैं बाहर 
नहीं जाने दूँगा।” 


राजनीति के अनेक रूप 


राननीतिशों की सथुक्त निम्मेदारी ओर एकमत से काम होने मैं बहुत 
बढ़ा अन्तर है। यह जो एकमत है; वह राजउत्ता अपने हाथ में याने 
बहुमत के हाथ में रफने के लिए है। सत्ता को आपने सेवा का साधन मले 
ही मान लिया हो, लेकिन सेवा का साधन जय तक हमारे हाथ में नई 
रहेगा, तन तक हम सेवा नहीं कर सकेंगे, यह जिसने मान लिया है, वह 
सेत्रा के साधन को अपने हाथ में रखने के लिए ही सारी शक्ति खर्चे कर 
देता है | जैठे राजा करता था। राजा क्ष॒राज्य क्या होता था! राजा के 

श्पू 
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द्ाथ में सत्ता रहे, राजा का राप्य बना रहे, इसीका नाम 'राजनीति! था|! 
राजा राप्य कर सकता है, राजा ही ठीक राज्य करता है। राजा का राज्य 
बनाये रपने की जो युक्ति भर नीति है, उसे हम 'राजनीति' कहते है | 
और इत्षीलिए पुराने लोगों ने यह कद्दा, “राज्य बनाये रफने के लिए जो- 
जो करना पड़े, वह सब्र उचित ही है। “वारागनेव तृपनोतिशअनेकरुपा ।” 
उसके तो ग्ननत रूप होते है। वारागना की तरह वह अनेकरूप होती है | 


चिकेन्द्रित राजनीति छोकनीति नहीं 


हमने मान लिया कि राजनीति को बिग्सेर दिया, तो लोकनीति हो गयी | 
राजगिरा के लद॒ड़ का एक एक दाना अलग-अलग द्ोता है। लद्‌ड 
जत्र तक है, तर तक सब एक जगह है और किपीने उस पर मुक्क् 
मार दिया, तो उसका एक-एक दाना त्रिखर गया। लट॒ड्र राजसत्ता 
है और जो भिखर गयी, वह “लोक्सत्ता' है। इस प्रकार का विचार 
लोगों के मन में होता है। याने राजठत्ता के कण का नाम लोगों ने 'लोक 
सत्ता' रख दिया है। राजसत्ता का कण एक एक जगह हो गया, उसका 
एक-एक दाना अपनी-श्रपनी जगह पर उछल रहा है। कोई आम पचायत 
में उछुल रहा है, कोई म्युनिसिपैलिटी मे उछल रहा है, कोई डिं्ट्रिक्ट 
श्रोर्ड मैं उछल रहा है। यह सब एक एक ने श्रपना-अपना छोय छोय 
राज्य घना लिया | दादा की दृष्टि यह है कि जुनाव में में जीते , इस तरह 
से घुनाव का चैत्र बने, नारायण की भी यह दृष्टि है कि खुनाव मेँ मैं बी, 
डम तरह से उसका क्षेत्र बने । श्रोर श्रगर में कांग्रेस मैं हूँ, तो प्रजा-समाज 
वादी कहता है कि इन लोगों ने चालाकी से अपने पक्ष की जीत के श्रनुकुल 
सारे निर्वाचन क्षेत्र बना लिये | इस तरह से हर आदमी ने अ्रपने-अपने 
लिए एक छोटा-छोय हलका, सत्ता का एक छोग-छोटा क्षेत्र बता लिया | 
यह 'क्लोकसत्ता' नहीं है । 

तब्न क्या करना होगा ! 
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अगर यह लोकसत्ता नहीं है; तो हम 'क्लोकसत्ता' किसे कहेंगे ओर इसके 
लिए क्या करना होगा 


आर्थिक और राजनी तिक इकाइयों 


इसके लिए दुनिया के विचारक इस निर्णय पर पहुँचे हैं. कि आर्थिक 
इकाई और राजनैतिक इकाई में बहुत ज्यादा श्रतर नहीं होना चाहिए । 
आन हमारी जितनी राजनैतिक इकाइयाँ है, वे सय 3 ऐश हैं याने हमने 
अपनी मजा के मुतायिक चाहे जैसी अ्रनियत्रित रूप से बना ली हैं। इनमे 
कोई नियम नहीं है। इनको अगर हम श्रार्यिक इकाई से समव्याप्त न चना 
सर्के, तो कम से कम इनमें बहुत ज्यादा श्रतर नहीं रना चाहिए. | राजनैतिक 
इकाई और आधिक इकाई अगर समव्याप्त हो सके, तो बहुत श्रच्छा | 
समव्यात न हो पके, तो इनमें कम-से कम अतर रहें । राजनैतिक इकाइयाँ 
दो तरह वी होती हैं - 

१, प्रशासवीय, 3077778 79% ७ 

२ प्रतिनिधिल्वपूर्ण, पशग08शा0धए6 

मतदान का ज्षेत्र' र९7८४श॥।४४ए७ इकाई कहलाती है | तालुका, 
जिला और उठके नीचे ताणापा४त70ए8 इकाई, प्रशासन की इकाई 
होती है | हम चाहते यह हैं कि प्रशासन कम होता चला जाय; श्रनुशासन 
चढता चला बाय ओर श्रत में सिफ़े स्ववशासन रह जाय | इसका मतलब 
यह द्ोता है कि जनता में स्वयशाप्तन की बृत्ति बढ़े, स्वतत्रता की श्रत्ति 
बढ़े | में भो स्वतन्न, आप भी स्थततन्र | मेरा स्वातन्य आपके स्वातत्य 
से नियमित द्ोगा | मेरी शरीर श्रापकी स्वतनता एकचूसरे की स्वतनता 
को नियमित करेंगी। इसके सिवा और कोई नियमन नहीं होगा | नियन्त्रण 
चत्तु का होगा। 

अय हम लोकसत्ता के कुछ कान्तिकारी सिद्धार्न्तो पर विचार करें कि 
लोकसत्ता को किस मार्ग से क्षाना होगा ! 


श्श्द सर्वोदिय-दृ्शन 
लोकसत्ता का सागे 


इसके लिए; 4 00शा5&7०४0॥ 0 ४78४ सबसे पहले करना 
होगा । मनुष्यों का कम, वरतुओं का नियत्रण श्रधिक होगा। सोचने की 
बात है कि श्राज & 0777रा8तर४700, प्रशासन किसलिए, होता है १ वह 
होता है--म॒द्ठी मर आदमियों के स्वामित्त और मुद्दीमर आदमियों की तपत्ति 
के उरच्षण के लिए | र्पात्त के प्रत्यक्ष उस्तण की श्रावश्यकता निन्‍्हें होती 
है; ऐसे कितने लोग समान में हैं ! में तो यह जानता हूँ कि सौ में अस्सी से 
भी अधिक लोग ऐसे हैं, जिनकी उपत्ति के सरक्षण के लिए, प्रशासन की 
आवश्यकता नहीं है। प्रशाउन की आवश्यकता सो में से ब्रीस आदमियों 
की सपत्ति के सरक्षण के लिए होती है। आज की लोक्शाही में यह एक 
चीन बरात्रर चल रही है। भारतवर्ष को यदि छोड़ दिया जाय, तो आज 
लोकशाही का सबसे श्रच्छा जो स्वरूप माना जाता है, वह है अमेरिका 
में और इश्लेंड में । ओर इन दोनों राष्ट्रों की समाज-स्चना पूँजीवादी 
समाज-रचना है। लोकशाही का जन्म भी पूँजीवाद की कोख मे हुआ है । 
यह ऐतिहासिक सत्य है। ये कुछ वो मेंने छकेत बतलाये, अत्र एक ऐति- 
हासिक सत्य घतलाता हूँ । पूँजीचाद को लोकशाही की श्रावश्यक्ता थी, 
इसलिए, लोकशाही का जन्म पूँजीवाद के साथ और उसकी कोख से हुआ । 
बच्चे में माँ चाप के कुछ थोड़े-चहुत गुण आ मी जाते हैं। तो यह लोक 
शाही साहूकार की वेयी हुईं | राजा की वेटी का स्वयवर होता था, साहूकार 
दी चेटी का स्वयवर नहीं, नोलाम होता था। अपनी बेटी व्याहनी हो, तो 
हम टेसते हैँ कि कितने पैसे मिलेंगे, कितने गहने मिलेंगे और जिंस लड़के 
के साथ यह व्याही जानेवाली है, उसके पास धन कितना होगा ? 

स्वयवर में दूसरी बात होती थी | उसमे थोड़ा बहुत जुत्ना, ()08708 
या सयोग होता था। इसमें तयोग तो है, लेकिन तयोग के साथ साथ 
कीमत चुकानेवाला चाहिए। अधिक ऐे-अधिक कीमत जो देता है; उसके 
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पोछे वह जाती है। इस लोकशाही में यह बुराई पूँजीबाद के साथ-साथ 
श्रागी | इसलिए यूरोप के और खासकर इस्लैंड के अ्रमुभव के कारण 
हमारी कोशिश यह है कि हम इसऊा सदर्भ बदल दें । इग्लेंड में पालमेटरी 
पद्धति में जो अ्रमुमव हुआ, उस अनुभन का यह निचोड़ या निष्कर्ष है कि 
वहाँ पर प्रगतिशील पक्ष में सत्ताघारी पक्ष तो हुए, लेकिन अत तक कोई 
भी पक्ष पार्लमठ वी मार्फत ऋाति नहीं कर सका। बाढ में तो लेबर पार्टी में 
भंगड़ा ही हो गया। ब्रेषों अज़्ग निकल गया और वेवों वी सबसे ज्यादा 
शिवायत यह हुई कि पार्लमेद को हम क्रान्ति का उपकरण, क्रान्ति का 
ओऔजार नहीं चना सके । इसका मुख्य कारण यह हुआ कि समान में 
प्रचलित जो त्वा सच्रध होते हैं, उन स्ार्य संबर्धों के अनुरूप पदत्ष घन 
जाते हैं ओर समाज में जय इन स्वार्थ-सपर्धी के अनुरूप पक्ष बनते हैं, तो 
अन्त तक इन पदों की सत्ता पहुँचती नहीं है । 
स्थानीय सवराज्य और पक्तभेद 

शमी अमी हाल मे यह थोड़ा चहुत होने लगा है, लेकिन पहले 
इग्लेंड में जिसे हम 7/0 ७ 966 (४0ए७४४०॥४ या स्थानीय स्वराप्य 
कहते है, उठ स्यानीय स्पगज्य में पहले पक्त नहीं थे । इसका मुख्य कारण 
यह है कि पार्मे८्ट के सामने चिठ्त प्रकार से पक्ष आरा सकते हैं, उस 
प्रकार से स्थानीय स्वगज्य में थ्रा ही नहीं सकते थे, क्योंकि स्थानीय स्वराज्य 
में स्थानीय प्रश्न आते हैं। ध्यानीय मामलों में केवल आधिक विरोधों 
को छोड़ दिया जाय, तो बाकी के सारे विरोध नगश्य होते है। नहीं के 
चराबर होते है । इसलिए जहाँ चर्ग-निराकरण हो गया शे या वर्ग-निराकरण 
की प्रक्रिया का आरभ हो गया शे, ऐसी जगह पक्षमेट के लिए. बहुत थोड़ा 
स्थान रह जाता है । 

एक सिद्धांत हमे ध्यान में रफ़ना चाहिए कि थ्रर्थिक इकाई के साथ 
साथ शबनीतिक इकाई चले | आशिक रचना का श्रतिम ठिद्धात है कि 
आाथिक रचना में स्पयपूर्णता हो और विफेन्द्रीकर्ण हो। 


२३० सर्वोद्य-दशन 


हे 
स्वयपूर्णता कौ आवश्यकता 


स्वयपूर्णता क्यों होनी चाहिए ? इसका अनुभव तो सारी दुनिया को 
हो गया है, लेकिन यह विचार आया कैसे ! इसके लिए. परित्यिति का 
थोड़ा धक्का लगना जरूरी होता है। 

१६१४--१६१८ का प्रथम विश्वयुद्ध जो हुआ, उसमें ज्मनो के 
एम्डन नामक जहान ने दग्लैंड में पहुँचनेवाली रसद डुबोनी शुरू कर दी | 
तय तक इग्लैंड का यह खयाल था कि कारखानदारी और दूकानदारी से हम 
मालदार हो जायेंगे, हमे खेती बारी की क्या जरूरत है ! जो थोढ़ी-बहुत 
खेती-बारी रह गयी थी, उसका कारण ये कुछु 00०7४७एकाए९, 
( पुराणप्रिय ) अग्रेज, लेक्नि उस पर जोर उन्होंने नहीं दिया था। जा 
उन्हें यहाँ से रसद मिलनी मृश्किल हो गयी, तब वे जागे ओर उन्होंने सोचा 
कि खतरनाक परिस्थिति आ सकनी है । इसलिए हर राष्ट्र को अपनी 
आवश्यकताओं के लिए शआत्म निर्मर रहना चाहिए | यह तो एक राष्ट्र की 
चात हुई । 

रूस मे क्राति हुईं | वहाँ एक 'स्टैलिन फाम्म्युला' कहलाता है | स्टैलिन 
ने रूस में २-३ बातें लेनिन से आ्रागे बहकर रखीं। इनमें से एक है 
800श्वाह 7 008 ०0०७०४ए एक ह्वी देश में समानवाद हो सकता 
है। वृूसरी है-..6ए०प्रएण। 000 70 08 गगए078व क्राति का 
एक राष्ट्र से दूसरे राष्ट्र में आयात नहीं हो सकता। उसने कहा कि यह 
कोई क्विनाईन की गोली नहीं है, जो यहाँ से वहाँले जायी जा सके। 
तीसरा सिद्धान्त, निसे स्टैलिन फार्म्युला कहते हैं, यह था कि “78 0ए- 
78 रण सिह पी 08 505 ग0 0ए07शा। 
हक्काणाशाओं पा म0या ? अर्थात्‌ रूस की स्कृति का श्राशय तो 
समाबवादी होगा, पर उसका आराकार राष्ट्रीय शेगा |” नतीजा यह हुआ कि 
रूस में जितने छोटे छोदे राष्ट्र थे, उन सारे छोटे-छोटे राष्ट्रों को स्वयपूर्ण 
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बनाने की कोशिश हुईं। युकेन और पूर्व-तुक्स्तान, दोनों को स्वयपूर् 
घनाने को कोशिश लगातार चलती रही | लेक्नि उस वक्त रुस में जो 
सयोजन हो रहा था, उसकी बुनियाद यह थी कि सारे छोटे-छोटे 'राष्ट्रकों' को, 
स्‍0४6077907/065 को, त्वयपूर्ण बना दीजियें। अथोत्‌ वे खबपूर्ण मी 
होने चाहिए ओर विकेन्द्रित भी । 

अगर सवाल यदद था कि यदि आर्थिक स्वयपूर्णता और विवेन्द्रीकरण 
होगा, वो रामनैतिक स्वयपूर्णता और शनमैंतिक विकेल्ट्रीकरण हो जावगा। 
ये दोनों चलेंगे, तो सावन्साय चलेंगे। एक ओर विकेनद्रीक्स्ण और 
दूधरी ओर केन्द्रीक्स्ण, ये दो बातें साथ-साथ नहीं चल सफ्तीं। इसलिए, 
होने प्रकार से विकेन्द्रीकरण की श्रावश्यक्ता है। इसक पहला कदम यह 
होना चाहिए कि शआथिक विकेन्द्रीकरण की योजना के साथन्साय राजनैतिक 
विक्रेन्द्रीक्स्ण की योजना हो । 


भापादाद का खतरा 


फिर श्राज यह हिम्मत क्यों नहीं हो रही है, इसका विचार हमे कर 
लेना है। हमारे कई विचारक कह रहे है. कि मुसलमानों के सम्भरदायवाद 
के कारण तो द्विराष्ट्रवाद श्राया, अच हमे यह डर है कि बचे हुए गेर 
मृस्लिमों के मापावाद के कारण यहा वहुराष्रवाद न आ घाय ! सास्कृतिक 
भाषा का श्रमिमान एक अलग वस्तु हे; लेकिन जय भाषा के साथ सत्ता 
जुड़ जाती है। तो उसे 'भाषावाद! कहते है) इसलिए शुरू से मरदार पटेल, 
आपेठकर, जवाहस्लालनी और इस तरह के सभी लोगों के मन मै बह 
भाव रहा कि इस देश मे प्रार््तों को बहुत श्रधिक अ्पिकार न दिये जायें । 
लेजिन दक्षिण के प्रान्तवालों ने कह्या कि प्रान्तीय स्वायत्तता होनी ही 
चाहिए, | प्रान्त के लिए, श्रधिक-से अ्रधिक अधिकार चादिए । ऐसी माँग 
करनेवाले दो तरह के लोग थे | 

एक तो मुसलमान ये। याने पाकिस्तान से पहले वे कहते थे कि प्रान्तों 
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की त्वायत्तता यहाँ तक हो कि जो प्रान्त भारतीय तघ-राज्य मेँ से निकल 
नाना चाटे, उसे निकल जाने तक की ब्वतन्त्रता हो, &) 7880707 
ए०एशड जाती 06 7708007 ॥0 86080, ऐसा होने पर पाकि- 
स्तान की माँग शायद ये लोग न करें | इस उद्देश्य से उन्हें समभाने 
के लिए और उन्हें अपने मे मिला लेने के लिए, हमारे देश के सारे नेता 
इस बात के लिए तैय्रार हो यये थे । 

दूसरी ओर दक्षिणवारे थे, जो कहते थे कि आपकी सल्कृति श्रलग। 
आपकी भाषा अलग, श्रापका तौर-तरीका अलग, आपका रहन-सइन 
अलग, आपका रग-रूप अलग, आप श्रौर इम अग्रेजों के कारण एक 
साथ रहे, फिर मी आप कहते हैं कि आप और हम साथ रहेंगे ! यह कितने 
दिन चलनेवाली बात है ? एक ने कह कि मुस्लिम भारत और गैर म॒त्लिम 
माग्त, अलग-अलग होना चादिए, | दूसरा कहता है कि उत्तर भारत और 
दक्षिण भारत, श्रलग-अलग होने चाहिए । मारतत्र्प के ये दो साह्कृतिक 
टुकड़े माने जाने चाहिए। इस सदर्म में उन्हें तविधान बनाना था। 
इसलिए वे लोग बहुत विचार में पढ़े कि श्रव क्या हो | श्राखिर इस 
प्रकार मनुष्यों का विभाजन होने लगे तो, इसका कहीं अन्त नहीं रहेगा। 


छोऊशाद्दी की घुनियादें कवच बदलेंगी 


राजनीति को, उत्तावाद को बिलेर ढेंने से सत्तावाद विकेन्द्रित हों जाता 
है। लेकिन विफेंद्रित सत्तावाद का मतलब 'लोकनोति' नहीं। उससे लोक 
नीति का प्राहुमाव नहीं होता। वह केवड विकेन्द्रित सत्ताबाद है। मैं 
चाइता हूँ कि मेरा राज्य हो, आप चाइते हैं. कि आपका राज्य हो। इस- 
लिए आप एक उम्मीदवार श्रौर मैं दूसरा उम्मीदवार । अप मेरा राध्य 
किस पर हो १ झाप पर हो | आपका राज्य किस पर हो ! मुझ पर हो। 
तो होनों एक-दूसरे के कन्बे पर बैठने की कोशिश करते हैं। मैं आपके 
कन्ये पर चढना चाहता हूँ, आप मेरे कन्बे पर चढना चाहते हैं। इह 
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प्रजार सत्ता की स्पर्धा, जो पहले केवल राजगद्दी के आसपास थी, वह आय 
चर घर पहुँच गयी । गॉव-गाव पहुँच गयी। यह सत्ता की स्पर्धा का 
विकेद्रीकरण हुआ, सत्ता का विकेनद्रोक्रण नहीं हुआ । प्रश्न है कि 
सत्ता का विकेन्द्रीकरण कब होगा * जज इस रूप के साथ साथ लोकशाही 
की बुनियाद भी बदलेंगी । 

लोकशाही की दुनियादँ क्र बदलेगी ! जन हमारी आर्थिक इकाई, राज- 
मैतिक इकाई और प्रतिनिधिक इकाई, इन तीनों मै क्म-से-क्म अन्तर रहेगा। 
और दूसरी वात यह होगी कि समाण सारा का सारा उसादवी का होगा। 
उसमें मालिक कोई नहों रहेगा | इसके लिए आधिक क्षेत्र में हमारा पहला 
कदम शोगा--भनुत्पादक की सालकियत का विसजन, दूसरा कदम होगा-- 
उत्पादक की मालकियत की स्थापना, और तीसरा कदम होगा--- 
स्वामित्व का निराकरण । ऐसा जो उत्पादकों का समाज बनेगा, वह सारा- 
का साश उत्पादर्कों का होगा, उस समाज में ल्वयपूर्णता की दृष्टि से विकेन्री 
करण होगा और उस विकेन्द्रित समाज में प्रतिनिधित्व और प्रशासन, दोनों 
समम्यात्त होंगे। प्रशासन का उद्देश्य वस्तु-नियत्रण होगा, व्यक्ति नियन्रण 
नहों | यह प्रशासन से श्रनुशासन की ओर जाने का वढम है। प्रशासन 
कम होता चला जायगा, अ्रनुशासन बढ़ता चला जायगा । 


उम्मीदवारी की समाप्ति 


दूसरा कठम होगा--उम्मीदवारी नहीं रहेंगी । बारात में जितने ईमानदार 
श्रावमी होते हैं, उनमें कमी ऐसी स्पर्धा नहीं होती कि मुके कोठारी 
चना दिया जाय। डल्टे वे यह चाइते हैं कि हम जो इुछ चाहते हैं, वह 
हमे मिल्ल जाय, तो अ्रच्छा है । लेकिन कौन यद्ट सारी कमट अपने मन्धे 
लेगा ? इसलिए जय आप लोगों को कोठारी बनायेंगे, सिर्फ व्यवस्थापक 
चनायेंगे ओर सता उसमें से कम हों जायगी। उस दिन समान में बहुत 
ज्यादा स्पर्धा नहीं रहनेवाली है। लोग श्क्सर इमसे पूछते हैं कि 


अं सर्वेदिय-दर्शन 


सत्ता की श्राकाक्षा कैसे जायगी | हमारा कहना है कि घन की श्राकत्षा 
जैसे परिस्थिति-परिवर्तन से कम होती है, उसी प्रकार सत्ता की 
आकाज्षा भी परित्यिति-परिवर्तन से कम होगी । याने परित्थिति ही ऐसी 
बनानी चाहिए कि सत्तावाद के लिए कम से-कम अवसर रहे | फिर भी सत्ता 
वी श्राकाक्षा थोढ़ी-बहुत बनी रहेगी, लेकिन उसका डक निकल नायगा। 
मालिकी अगर विंखर जायगी, उत्पादकों की मालिकी श्रगर बन जायगी। 
तो मालकियत का डक निकल जायगा । माल्कियत का ड+ऊ निरालने के 
लिए हमने यह माँग की है कि उत्पादक की मालिकी हो। इसी प्रकार 
सत्तावाद का डक निकाल देने के लिए, प्रशासन कम करने के लिए, 
अनुशासन बढाने के लिए वस्तु का नियत्रण होगा। वस्तु के नियनरण से 
मतल्प उत्पादन का नियत्रण ओर वितरण का नियत्रण होगा | मनुष्यों का 
नियत्रण कम-से-कम होगा | 
आज मनुष्यों का नियन्॒ण क्यों करना पढ़ता है ! इसीलिए कि 
नागरिक को एक-दूसरे से डर है। एक नागरिक दूसरे नागरिक पर भरोसा 
नहीं कर सकता | डर का और दूसरा कारण क्या है! कुछ नागरिकों के 
पास दूसरे नागरिकों की अपेक्षा सम्रह अ्रधिक है । सपत्ति श्रौर धम्रह नाय 
रिकों में डर और अविश्वास पैट करते हैं | इसलिए हम सपत्ति वा 
विमानन और समग्रह का निराकरण करना चाहते हैं | सपत्ति का विभाजन 
हो जायगा, सम्रद का विसर्जन हो जायगा, तो समाज में ऐसी परित्थिति 
पेदा होगी कि एक नागरिक को दूसरे नागरिक से बहुत डर नहीं 
रह जायगा | 


भय के तीन स्थान 


डर के तीन कारण बतलाये जाते हैं : जर। जमीन और जोरू | 
मालक्यित, सम्पत्ति और ली, तीन भवस्थान समाज में रहे हैं 
चोजों का निसकरण करने के लिए तो श्राप तुले ही हुए है । आप के 


। दो 
ड्ते 


राजनीति से लोक्नीति की ओर ग्देज 


है कि जमीन की मालफ़ियत को ते निशल्ल देंगे और तम्त्ति का पुन- 
विभाजन हो जापगा, सग्रह का निराकरण हो जायगा। दो भयस्थान तो 
आपके निक्‍ल ही बायेंगे। तीसरा भपस्‍्थान 'खरी' है, उसका विचार आगे 
चलरर करूँगा, नहीं तो यट सह-नागरिकच चरितार्थ होनेवाला नहीं दै। 
जी को नागरिक बना टिया और फिर टरते रहे, तो परहुत ही मुश्किल है । 
याने बररियों को आजाद कर दिया श्र शेरों में छोड़ दिया, तो रोना 
पड़ेगा | इस तरह की आजादी कम की नहीं होती | 
शुरू में हम मनुष्यों के ठो भव-द्थानों का निराकरण कर देते हैं। एक 
भयत्यान सपत्ति श्री” दूसरा भय-त्थान « स्वामित्व । इन दोनों वी 
भायना जन निकल जातोौ हैं, तन नीसग 'सत्ता! का जो भयउ-स्थान 
शतता है, उसमें से उसका उक निकल जाता है। आज जिछ मात्रा में रत्ता 
वी अमियपा है, फिर उस मात्रा में वह नहीं रहती। उसमे से यहुन सा 
वैमपय निकल जाता है। उसमे व्यवस्थापक की ही भूमिका अधिक आ जाती' 
है। और 'हकृमत' जिसे 'आजा चलाना, हुक्म चलाना” करा जाता है, 
बह चीज उसमें मे कम होती चली जाती है। 


सत्ता का विकेन्द्रीकरण 

तो, दमाग यइ चित्र है कि ऐसी इकाई द्वोगी, जहाँ सत्र उत्पाठक 
होंगे, नर्ज लोगों के स्वाथ-सबर्घों में बहुत अधिक विगेघ नहीं होगा, जहाँ 
पर कैन्द्रीप शामन के पास नेतिक सत्ता अधिक होगी, प्रत्यक्ष व्यवस्था वी 
सत्ता विकेद्रित थाने स्थानीय शासन के पास अधिक होगी, यहां पर चहुते 
ज्यादा मतभेद के लिए गुनादश नहीं रह जायगी। विक्रेश्बोित शासन में 
मतभेद के श्रयर उहुत कम्र हो जाते हैं, इसलिए पक्तमेद्र के लिए बहुत 
दी कम गुजाइश रहती है | 

वोटों की त्रिफ़ी ओर अपहरण 
शय पही हर रहता है कि गुण्टे रहेंगे या नहीं ? आज की लोक्शाही 
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मे वोट छीने जाते हैं और वोट बेचे जाते हैं। सबसे चढ़ा आतर विरोध है 
कि यहाँ यरीब आदमी का राज्य हो गया और यरीब आउमी हु खी है। 
इसका मुस्य कारण यही है कि चोट छीने जाते हैं और वोट वेचे जाते है । 

हमारा एक मित्र प्रजा-सोशलिस्ट है | वह हार गया | वह बहुत श्रच्छा 
आदमी है ओर उसने देश की काफी सेवा की है। उसका चारिव्य भी बहुत 
अच्छा है। मैंने उससे पूछा--/आप क्यों हार गये १” 

तो कहने लगे--“मेरे विरोधी ने पानी की तरह पैसा खर्च किया, 
इसलिए हम हार गये ।” 

इसका मतलत्र यह था कि उसके विरोधी मे पैसे से वोट खरीदे । 

दूसरी जगह एक बहुत बढ़े पैसेवाले थे, वे हार गये। वे भी इमारे 
मित्र हैं। हमने पूछा--/आएप क्यों द्वार गये ९? 

“क्या बताऊँ ! मेरे विरो वी ने टरडें दिखा दिखाकर वोट छीन लिये |” 

तो वह इस्डें के सामने हार गया। एक ने डए्डे से बोट छीन 
लिये, दूसरे ने पैसे से वोट खरीद्‌ लिये। इसलिए आवश्यकता है सदम॑ 
चलने की | 

सन्दर्भ बदलने का परिणाम क्या होगा ? यही कि नागरिक का वोट 
कोई खरीद नहीं सकेगा और नागरिक का बोट कोई छीन नहीं सकेगा 
यह परिस्थिति हमें पैदा करनी है कि बिसमे वोट छीना नहीं जायगा, वोट 
बेचा नहीं जायगा | लोग कहते हैं कि अपढ लोग हैं, इससे ऐसा होता है। 
ऐसा कहना गलत है | थुनिवर्सिटी की (070890९॥09 ( निर्वाचन छोत्र ) 
में नितने वोट चिकते हैं, उतने वेचारे देहातियों के क्षेत्रों में कमी नहीं 
- बिके होंगे | 


वर्वमान छोकशाही के त्रिदोष 


श्राज की लोकशाही मैं तीन दोष हैं----सै 9088, 0989, ०णाए- 
+०। अधिकार का दुरुपयोग, अराजकता या गुडाशाह्ी का मय श्रौर 


राजनीति से लोकनीति की ओर स्३्७ 


घरुखोरी | ये त्रिदोप आज की लोक्शाही में आ गये हैं। सभी देशों की 
लोकशाही में ये दुराइयाँ हैं। इग्लेंड की लोक्शाही में यह चीज है, 
अमेरिका की लोकशाही में मी यह चीन है। नर्श पर लोग का ठुखी है, 
बहाँ पर भो ये तीन ढोप हँ। इन्हें लोक्शाही के कडनचात पिच समर 
लीजिये | कभी कफ ज्यादा होता है, कमी पित्त | श्रभी तो ऐसा लक्षण 
दिखाई टे रहा है कि तीनों। समप्रमाण में होकर सन्निषात होने जा रहा 
है। इसलिए लोकशाही दी बुनियाद बढलने की श्रावश्यता है। 


गुडातत्व का जन्म क्‍यों हुआ ? 


समान में हम जिसे 'गुठातत्व' कहते हैं, वह अनुलादक और परोप- 
लीवी वर्गों में से एक भवकर वर्ग है। जितना अनुसादऊ और परोपज्षीवी, 
वैल्लीवाला और तिजोरीवाला है, उतना दो अनुत्पावक और परोपज्ीबी' 
यह लाटीवाला है । 

लेकिन यह समाज में आया कैसे ? यह सपत्ति के सरक्षण के नाम पर 
ममान में दाखिल हुआ । पुलिस और फोज प्रशासन में सपत्ति के उज्छण 
के नाम पर आ्रापी | गेर सरकारी तौर पर जिसे 'शुएडा' कहा जाता है, वह 
पहदआ, दरबान और तकाजेबाला बनकर आया | 

गुटा सपत्ति का रखवाला ,भनकर हमारे समाज में दाखिल हुआ। 
हम सठर्म बदलने की बात कहते है, उसका श्रर्थ यही है कि उत्पादर्कों के 
समान में न आरामवादी साहकार होगा, न लाठी पर जीनेवाला लाठी- 
बहालुर गुदा होगा । इन दोनों का स्थान समाज में नहीं होगा । 

प्रश्न है कि “लोग चेठे हुए हैं और आप क्हेंगे--'वोटिंग के लिए 
हाथ उठाइये !? पर यहाँ तो गुडा धमका रहा है, उसकी श्रांख के सामने 
लोग आँख उठाने वी द्विम्मत नहीं करते, तो कोई हाथ उठावेगा १ तो गुटा 
के रहते, डडा के रहते लोक्सचा क्लुपित हो जावगी ।” 

टड-निरपेक्त समान का मतलग्र यह थोड़े ही है कि राजठड नहीं 
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रहेगा, लेकिन शुड़ें का डडा रहेंगा ! मुझसे लोग पूछते है कि राजा के 
हाथ में दड नहीं रहेगा, तो फिर वह लोगों के हाथ में आ जायगा, जैत्ता 
कि शिक्षण मैं हुआ है। मास्टर के हाथ से छुड्ी निकल गयी, तो श्र उसे 
लड़के ही पीटते हैं | याने लड़की के दिल में से तो छुड़ी निकली ही नहीं 
है, केवल मास्टर के द्वाथ से कानून ने निकाल ली | यद अराजकता है | 


दड-निरपेक्ष राज्य का अथ 

तीन चीजें मैने कहीं-अरानकता, दुरुपयोग ओर भ्रश्ाचार | इन तीन 
डोपों का निराकरण करने के लिए हमें सदर्भ बदलना द्वोगा | इसका 
मतलब यह नहीं है कि राजा याने सरकार कै पास दड नहीं रहेगा, लेकिन 
सोगों में आपस में डडे चलेंगे। दट-निरपेक्ष राज्य का श्रर्थ यह है कि दह 
कहीं नहीं रहेगा | दडाश्रित समाज नहीं रहेगा, सत्ता का या सुब्यवस्था का 
अधिष्ठान दड नहीं होगा, लोक-सम्मति होगी। दड पर बितना श्राधार 
होगा और लोक सम्मति जितनी कम होगी, उत्तनी ही लोकसत्ता कम है। 
ठड का आधार जितना कम द्ोगा और लोक-सम्मति जिस मात्रा में श्रधिक 
होगी, उतनी ही लोक्सत्ता की प्रगति है | 

लोक-सम्मति का श्रधिष्ठान 

प्रश्न है कि प्रशासन मैं हास श्रोर ननता के अनुशासन में वृद्धि 
कब्र होगी १ तभी, सत्र सारे कानूनों के पीछे दड का अधिष्टान न होकर 
लोक-सम्मति का अधिप्ठान होगा । लोक-जीवन में से नि तरह ऐ हपत्ति 
का निराकरण होगा, उसी तरह जोवन में से उद्दद् दडशाही का मो निग- 
करण हो जायगा | इसलिए लोकनीति का आधार है, कानून को लोक 
सम्मति के रूप में विकसित करना। कानून के पीछे लोक-सम्मति का अधि- 
प्ठान आवश्यक है। 

बिनोत्ा कहते हैं कि पार्ल॑मैट में वही कानून बने, जो सर्वंतम्मति ऐे मजूर 
हो। शाकी कानून छोड़ दीजिये | लोग कहते हैं-/यह हो ही नहीं उकता। 


राजनीति से लोकनीति की ओर र्शेर 


यह अपतमव चीज है |” उनत कहना है कि यह अस्भव नहीं है, आपने 
इसे शुरू ही नहीं क्या । जिस दिन आप शुरू बर देंगे, उसी दिन से 
कानन के पीछे दड वी श्रावश्यकता कम होती चली ज्ञायगी ओर कानून 
के पीछे लोक्सत्ता का अभिप्ठान विकसित होता चला जायगा । 

सर्भ चलने से क्या-क्या परिणाम हो सकते है ! मान लें कि आपका 
क्षेत्र अधिस-से-अविक दस गाँवों का है। इससे बड़ा क्षेत्र फिर कोई नहीं 
होगा। बहुत छोटे गाँव हुए, तो पीस गाँव का होगा । सत्र लोग एक दूसरे को 
जानते होंगे । जग लोग एक दूसरे को जानते है, वहाँ इमेशा गाँव के किसी 
एक था दो व्यक्तियों के बारे में सच्च लोगों के दिल में आदर होता है। हर 
गाँव में ऐसे दो-चार व्यक्ति होतें है। पर वोटिंग क्शइये, तो शायद वोडट 
इनके नहीं मिले । गाँव में लो समते अच्छे श्राव्मी हैं, उन्हें श्राज अक्सर 
बोट नहीं मिलता । लोगों का मन एक तरफ है श्रोर चोद दूसरी तरफ | पद 
आज की लोक्शाही का दूर आतर्विरोध है| मन के साथ इनक वोट नहीं 
चलता | इ_म चाहते इ कि लोगों का मन श्रौर लोगों का वोट, दोनों ताथ- 
साथ चलें । इसके लिए इमने पहली परित्यिति यह पैदा की कि यैली के 
लोभ का ही निरास्रण कर दिया । हमने दूसरी परिस्थिति यह पेंढा कर दी 
कि इठे का, भय्र का, निराक्ग्णु कर दिया । शअ्रत्र॒ इस ब्रात के लिए. शअ्रवतर 
नहीं रह गया है जि कोई घमकाकर या लाठी चलाकर लोगों से उनके बोट 
ले मरे । तो अपन लोम और भय इतना कम हो गया है कि अब नागरिक में 
हिम्मत था सकती है। 

अप कोई उम्मीदवार नहीं है, परन्तु हमे व्यवत्या करनी है। तो लोग 
आप में पूछने दै--''क्सि तरह का प्रजत्य करना है ४? 

"अमुरअरु॒ऊ काम का अब्न्ध करना है।”! 

।इसका अनुभव भाई, वमलभाई को ज्यादा है |” 

दूसरे लोग कहते हैं, "हाँ माई, बात तो ठोक है ।” 

बस, बात सतम हो गयो । एकाघ कोई क्हेगा कि चपलभाई से अरुक 
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का अनुभव ज्यादा है, तो वबलभाई बोल ही नहीं रहे हैं। नारायण कहता 
है--"हाँ, उनको ज्यादा अनुभव है, तो वे रह जाये ।” तो बबलभाई का 
नाम ही नहीं रहा | 

याने जो कोई काम के लिए. आयेगा, वह सर्वृत्तम्मति से आयेगा, 
उम्मीदवारी नहीं रहेगी | उम्मीदवारों मै कमी परस्पर विश्वास श्रा ही नहीं 
समता | दो उम्मीदवार कभी एक दूसरे का उत्कप चाह सकते हैं ? 

हर उम्मीदवार चाहता है कि समाज में मेरी प्रतिष्ठा हो, मेरी लोकप्रियता 
बढ़े और विरोधी उम्मीदवार की लोकप्रियता और प्रतिष्ठा कम हो | जय 
हर उम्मीदवार का यही कार्यक्रम हो जाता है कि एक-चूसरे की प्रतिष्ठा का 
कैसे निराकरण हो, तत्र फिर नागरिकों की प्रतिष्ठा का स्थान ही कहाँ रह 
जाता है ? जब प्रतिष्ठा का ही निराकरण करना सामाजिक कार्य हो जाता है, 
तप्र कह नहीं जा सकता कि नागरिकता का मान कहाँ जाकर रुकेगा 
इसीलिए तो मैंने कहा कि यह उम्मीदवारों की लोकशाही हो जाती है, पक्ष 
की लोकशाहदी हो जाती है, जनता की नहीं रहती । ०6 ॥8 6 था 
00808 शक 47%ाणा8, 70 78 ऐ9 [08707 श%6 70707, 
706 #08 08006 ? 


ग्राम की प्राथमिक इकाई 


आधुनिक लोकशाही मेँ लोगों की भूमिका सक्रिय बनाने का उपाय 
यही है कि निर्वाचन-क्षेत्र, ऐसा होना चाहिए. जहाँ लोग एक-दूसरे को 
जानते हो, एक-दूसरे से डरते न हों, उनके वोट खरीदे न जा सके। ऐसे 
एऊ-दूसरे को जाननेवाले लोग जब एकत्र होंगे; तब्र सामान्य मनुष्य में इतनी 
शक्ति और क्षमता श्रा जायगी कि उसे अपना निज्र का नियन्त्रण अपने 
प्रतिनिधि के हाथ मैं सोपना नहीं पड़ेगा। वह केवल वस्तु नियन्त्रण की 
जिम्मेवारी उसे सोंपेगा ओर इस तरह से लोगों की, सामान्य जन-समुटाय 
की, लोकशाहीी चरितार्थ हो सकेगी । 


राजनीति से लोकनीति की जोर २४१ 


इस प्रकार हम ग्राम की प्रायमिक इसई तर, रिएाधाएं इकाई 
तक आ गये। लोकनीति में प्राथमिक इकाई, प्रायमिक केत्र ही मुख्य क्षेत्र 
होगा और उसके थाने के सारे क्षेत्र ठोषम ओर गोण दोगे। उनमें 
श्रप्रय्क्ष प्रतिनिधित्व होगा, प्रत्च्ष प्रतिनिधित्र नदीं। प्रन्यक्ञ प्रतिनिधित्त 
प्राथमिक्र क्षेत्र में प्राथमिक क्षेत्र में ही मुख्य सत्ता * उल्मादन बी सता और 
मविभाजन वी सत्ता ; सयोडन की सत्ता। यदी संयोजन! कटलाता हैं। 
उत्पादन और नम-विभाजन वन्तु के नियत्रण वी उत्ता थायमिक्त क्षेत्र में, 
ओर बाकी की सारी रुत्ता, जो दोपम या गौण मत्ता होती है। वह दूसरे क्षेत्रों 
में होगी और वहाँ पर अग्रतक्ष प्रतिनिधित्व होंगा। यह हैं आगे के चित्र 
की रुपरेंखा | 


लोकसत्ता और सत्यात्रह 


मेने सम्य समाज का एक लक्षण यह बनाया कि बहोँ अल्यतम और 
अल्पवस्यत्ं के अधिकार सुरक्षित रहते है, वह समाव सुछत्टून और 
सभ्य है । अल्पमख्यत्ों का सबसे बड़ा अधिकार यह है फि उन्हें अपने मत 
का प्रतिपादन ओर प्रचार करने की आजादी होनी चाहिए। बल्कि यह 
करना चाहिए. कि मन-त्वातत्य दी वाध्तविक व्यक्ति-सातत्य है। मन 
स्वातत्य वा अर्थ है--बहुमत से मिन्‍न मत रखने की और प्रकट करने 
की आजादी | मित्र मत का ही नाम स्वातत्य मत है। आप निस तरह से 
सोचते है, उससे मित्र प्रकार से सोचने के लिए मोझ मुमे नहीं है, तो मै 
दरअसल स्पतत्र नहीं हैं । 

लेफिन अल्पमत यदि केवल मुग्चित है, तो दरअसल बद र्वतत्र नहीं 
हो सक्‍ता। तय तो उसे बहुमत की इृपा ओर उद्यग्ता के भरोते जीना 
पड़ेगा | उसमें अपना कोई सामय्य वा सत््व नहीं रह सकेगा। बहुमत दी 
कृपा पर श्रीर बहुमत के भरोसे जिस अल्पमन को निर्मर रहना पड़ता है, 
डसमें समाज वा हित करने का कोई माद्दा नहीं होता। उठते तत्व निष्ठा 

श्र 


श्४२ सर्वोद्य-दुर्शन 


का अधिग्ठान भी नहीं रह सकता। इमलिए, जरूरत इस बात की है 
कि झल्यपत अपनी निष्ठा और श्रपनी हिम्मत के भरोते जिये | 
आत्मब्र॒ल का आधार 

यह तभी हों सकता है, जय कि अल्पमत का आधार उस्यावल और 
टंड-शक्ति से श्रेष्ठ कोई ठामर्थ्य हो | यह वल श्त्मयल ही हो सकता है | 
विचार की शक्ति चुद्धि-निष्ठा में होती है और उसका आधार आत्मन्‍ 
होता है। सौ में से निन्‍यानवे व्यक्ति एक तरफ हों, तो भी वह बिच 
लित नहीं शोगा । वह अपने शुद्ध विचार और अनासक्त आत्म-प्रत्यय को 
ईश्वर का सकेंद मानेगा और उसके लिए. नप्नतापूर्वक स्वेच्छा से समान 
विधान मैं. विद्ित ढड भुगतने के लिए, चत्मर रहेंगा। दंड बल, 
शस्त्र चल और ठख्या-नल के सामने सिर नवाये बिना आत्म सकेत के 
अनुसार चलने की ख्तत्रता नागरिक का शआ्रात्म मर्गोगावाचक लक्षण 
है | मैं श्राबाद हूँ, इसदी सबसे बड़ी पहचान यह है कि सारी दुनिया से 
अलग राय रखकर मी मैं अपनी राय के मुतात्रिक चल सकूँ | “भ्राष्मायें 
प्थिवीम स्यजेत--'श्रात्मा के लिए सारी दुनिया का त्याग करो ।! 

यो नागरिक जीवन का सूत्र यह है कि में अपने स्वार्थ की वलि सामु- 
टायिझ हित के लिए दे ढूँ। लोकतत्र का अर्थ यह है कि मैं अपने 
व्यक्तिगत मत से समाज की सर्वसम्मति को श्रेष्ठ मानें। इसलिए लोक 
तामिक समाब में कृति का निश्चय साधारण रूप से सर्वसम्मति से 
शेगा। सर्वसम्मति साध्य करने के लिए मुझे अपनी राय को गौण मानकर 
उसमें थी राय का विचार अनुकूलता से करना द्ोगा। इस तरह जहा 
व्यक्तियों के स्वार्थ एक दूसरे से बहुत कम टकरायेंगे, जहाँ आमतौर पर 
नागरियों वो समाज द्वित का ही विशेष ध्यान होगा, बहाँ “'सर्वसम्मति” 
प्राम करना अहुत म॒श्क्ल नहीं होगा | 

सत्यापद्द कब और क्‍यों ? 


फ्रि मी ऐसे कुछ मौके कमी झा उकते हैं, जब मेरा श्रपना विवेक 


राजनीति से लोकर्ीति की ओर २४३ 


“बहुमत” या निन्यानत्रे प्रतिशत के मत से भिन्न हो सकता है। मेरी 
धश्तरात्मा” का निर्यय कुछ और है | एक सम्य नागरिक के 
नाते में सर्वमत का अनादर नहीं करना चाहता। परल्तु एक सत्णनिष्ठ व्यक्ति 
के नाते श्रपनी अन्तरात्मा की आवाज की अवदहेलना भी नहीं कर सकता। 
ऐप्ी स्थिति में मेरी आ्रात्म मर्यादा ओर स्वतन्त्रता का समाज घर्म के अनु- 
कूल एक ही आधार हो सकता है श्रोर वह है “सत्याग्रह” | सत्पाग्रह जब्र 
सविनय कानूत मग का रूप लेता है, तय वह नम्नतायूवंक एक पास कानून 
का उल्हघन करता है। लेक्नि समाज की दूसरी सारी मर्वादाओं का पालन 
सच्चाई ते और कड़ाई ते करता है। आत्म-मयम से ही “सत्याग्रही” को 
संबिनय झवज्ञा वा अविकार प्रात होता है। बह अ्रपनी अहता और 
अपने स्वार्थ को पहले ही समाज-ह्ित के लिए न्यो्ावर कर देता है। 
वह आत्मवान्‌ बन जाता है। इसीलिए. उसे झात्मत्त्त का आधार प्रात्त 
होता है । 

लोकसत्ता का अधिष्ठान ढडशक्ति नहीं, लोकसम्मति है। जहाँ अल्प 
मात्रा म भी ढडशक्ति के आधार पर राज्यतत्या निर्मर हो, वहाँ जनशक्ति 
का अ्रतिम अधिष्टान सत्याग्रह ही हो सकता हैं। उसी प्रसार लोक्सत्ता में 
नागरिक स्वातत्य का एकमेव अवल्यन “सत्याग्रह” ही हों सकता है। 
फुह्माग्रह” समष्टि विरोधी या लोकछत्ता के प्रतिकूल तत्व नहीं है, वल्कि 
वास्तविक लोकसत्ता का और नागरिक लतन्ता का वही यथार्थ श्रधि- 
प्रान है। उठीमें मनुष्य थी विवेक-चुद्धि सातित रद सकती है और 
अल्पमत के अधिकार स्परक्तित रह सकते है ।& न 


क विचार-शिविर में २०-८- ७५ का साय-प्रवचन ) 


स्त्रियों का सहनागरिकत्व ! १२: 


नागरिकता के क्षेत्र मे हम ज्री पुरुष-मेद का निराकरण करना चाहते 
हैं। दरएक सविधान में, चाद्दे वह इग्लेड का हो, अमेरिका का हो, रूस का 
हो; चीन का हो, यह प्रतिना है कि हम जो पुरुप-भेट को नागरिकता के 
सेत्र में नहीं मानेंगे | उधर सविधान में तो यह प्रतिशा है कि हम स्त्री पुरुप- 
भेद को नहीं मानेंगे ओर इचर शआ्राज के जमाने में, ओर पुराने जमाने मे भी, 
जी याने 5 ( काम ) पुरुष का 00325807 रहा है | आज यदि पुरुष 
के छृटय पर सयमे अधिक «्यादह किठी विचार की पकड़ रद्दती है, तो त्री 
की रहती है | पुराने जमाने में तो यह इतनी थी कि पुरुष सदा ही उससे 
बचता रहता था, उसे “नरक का द्वार! समभता रहता था | 


नारी क्रय-विक्रय की वस्तु 


पुराने जमाने में ल्ली की प्राय* एक ही भूमिका हम सदा देखते हैं कि 
जय किसीकों मोह में डालना हो या तपस्वी को तपोश्रष्ट करना हो, तो वह 
चैचारी आ जाती थी। जो पुरुष सभसे पराक्रमी हो, उसे देने की वस्तु कौम- 
सी थी? जी । राजा बहुत खुश हुआ, तो आधा राज्य दे दिया श्र अ्रपनी 
कन्या ठे दी । वह खरीदने वी चीज थी, वह जीतने की चीज थी श्रोर 
वर छीनकर ले जाने की चीज थी। इसलिए वह बेचने की चीज भी 
थी। हम लोगों के सामने अक्सर यह रखा गया है कि खियो के विपय में 
प्राचीन आदर्श चहुत चढ़े आदर्श थे। एक अर्थ में वे रहे होंगे, लेकिन 
इतना मुझे नम्रतापूवंक कह देना चाहिए. कि ज़ियों सम्पन्धी सारे प्राचीन 
श्रदर्श, त्रियों को मनुष्यवा की हानि और अपमान करनेवाले थे। 
इसलिए उन झ्रादशों के श्रनुतार आज का सहनागरिकक्‍त्ववाला समाज 


स्ियों का सहनागरिकाच श्ष्५ 


चल नहीं सकता । किसी धर्म में ज्ली का स्वतत्र व्यक्तित्व कमी नहीं रहा । 
मेरी माँ कोई धार्मिक विदि कमी अकेले नहीं कर सकती । मेरे पिताडी की 
चह सहधमिणी है, मुख्य वर्मिणी नहीं। पिताजी न हों, तो उसका कोई 
चर्म नहीं है। पिताजी जो पुण्य करते है, उसका आधा पुण्य त्वतः उसे 
मिल जाता है ओर वह जो पाप करती है, उसका आधा पाप पिताजी को 
स्वव मिल जाता है| वह नो पुण्य करती है, उतक्ा आघा पिताजी वो 
नहीं मिलता श्रोर पिताजी जो पाप करते हैं, उतका आधा उसे नहीं 
मिलता । यह मर्यादा है, क्योंकि वह रक्तित है--यह 'रक्षिता' है। ऋ्ली 
पालित है, पुछप पालक | यह उसका भत्ता है, प्रतिपालक है, पति है। 
इसलिए, मुख्य धर्म और मुख्य फर्सव्य पुरुष का है, केरल सहघर्मिणी 
की उसकी भूमिका है, वह सह-जीविनी है, उसका श्रपना स्वतत्न जोबन नहीं 
है। इसका परिणाम यर्‌ हुआ कि जैनों और दो के कुछ प्रयातों को हम 
छोड़ दे, तो श्राज तक की जो परम्परा ओर समाज-प्थिति है, वह यह है कि 
ज्री की भूमि यौण और दोयम रही है। उसझा अत्तिव्व स्वतत्र नहीं रहा 
है। तमाज्ञ ने कभी उसे व्यक्ति नहीं माना है। इसलिए ब्रह्मचर्य उतम मुख्य 
वर्म कमी नहीं माना गया । पुरुष का मुख्य धर्म ब्रक्नचर्य माना गया | 


ब्रह्मचये का सामाजिक अथे 


व्रक्षचर्य का सामानिक श्रर्थ क्या है ? व््री पा शरीर पुरुष के आक्रमण 
का विपय न शे और पुरुष छी का रच्ृणकर्ता न हो। यह त्रह्मचर्य का 
सामाजिक अर्थ है और इस दुनिया में फासित्ये को छोड़कर कोई क्राति- 
कारी ऐसा नहीं है, चादे माक्संवादी हो, चाहे गाधी के विचार माननेवाला 
हो या और कोई विचार माननेवाला हो, जो यह सिद्धान्त न माने कि समाल- 
च्यवस्था ऐसी होनी चाहिए कि ली का शरीर पुरुष के श्राक्ममण का विपय 
न रहे, उसकी अ्रमिलापा का विप्य न रहे ओर पुरुष का शरीर स्ली 
के रक्तण माँगने का विपय न रहे | थाने कली रक्षणाक्ाक्षिणी न रहे ओर 
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दूसरी तरफ पुरुष श्राक्रमणशील न रहे । यह सामाजिक ज्षेत्र में ब्न्मचर्य 
कहलाता है । 
सह-जीवन की दो शर्ते 

स्त्री रक्षणाकाचिणी रहेगी, तो उसे नागरिक नहीं पनना चाहिए, नहीं 
बनने देना चाहिए । वह सिफ कुट्टम्भरिनी रहे | वह कुदम्बिनी जय तक 
रहेगी, तय तक उसकी तीन ही हैसियतें हे सकती ईैं--या तो वह माँ रहे, 
बहन रहे, कन्या रहे या फिर वह कुठ्म्म से बाहर आकर दूसरे ऊद्धम् मं 
पत्नी के नाते ठासिल हो जाय | योन सत्रध और रक्त सप्रथ, यह थे ही 
सथ्रध ऐसे होंगे, जहाँ स्त्री ओर पुरुष, दोनों एकनदूसरे के साथ रह 
सकेंगे | माता ओर पुत्र के नाते, कन्या और पिता के नाते, भाई ऋहन 
के नाते, पति-पत्नी के नाते। पति-पत्नी का सबंध थाने योन-सयध, विवाह 
का सन ओर बाकी रक्त के सब्प | 

कुद्धम्म म स्त्री और पुरुष का सहजीवन दो ही शर्तों पर होता है। 
या तो उनका रक्त का स्रध हो या फिर योन तबध-विवाह-सचघ हो | 
जहाँ रक्त-सब्रध भी नहीं है और विवाह-सबंध भी नहीं है, वहाँ स्‍्नरी-पुरुपों 
का सबंध नागरिक का सत्रव! कहलाता है। कोडुम्मिक क्षेत्र से धाहर इसे 
मैंने 'सहनागरिक्च' कहा है | 


सहनागरिकत्व का विचार 

इसका वैज्ञानिक विचार केबल “कम्युनिज्म! में हुआ। जिन परिणामों 
पर वे लोग पहुँचे, उससे बहुत मिन्‍न परिणामों पर हम नहीं पहुँचे | भाज 
उनका विचार यहाँ तक पहुँचा है कि 3/0#000000 फगी ७8 इक 
ग66 ७३ अग्भाशए याने स्त्री की जो बौदम्बिक भूमिका है। वह 
उसके नागरिक्ल से समृद्ध होनी चाहिए | कोडम्पिक भूमिस्म मे, नागरिकल 
की भूमिका में ओर स्त्री के नागरिक्‍्त्व में अन्तर नहीं होना चाहिए शुरू 
में उन लोगों ने कुमम-सस्था का विशेध इसलिए किया कि कुठम्ब-स्था 
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में ली दासी थी। कुट्धम्तर तस्था में स्त्री की बोई भूमिका नहीं थी | पर 
आज वे कहते है कि सपाज दी प्रगति चक्‍्करदार, पंचदार जीने की तरह 
होती है और क्राति के बाद की श्राव की कुट्टच व्यवस्था पहले से (98॥0 
]6ए०), ऊँचे त्तर की है। 

स्त्री के नागरिक वन जाने के बाद की बोटुधिक रचना में मातृत्व वा 
आशय बदल जाता है, प्लील का आ्राशय बल जाता है, भगिनीत्व का 
आशय बदल जाता है और कन्यात्व का भी आशय बढल जाता है। पहले, 
जैसा कि मैमे कहा, स्त्री बेचने की चीज थी, खरीदने पी चीज थी, जीतने 
की चीज थी और चुराने की भी चीन थी। इसलिए स्त्री एक प्रकार से 
व्यक्ति नहीं थी, वह इमारी सपत्ति का, जायदाद वा एक प्रकार से द्विस्सा 
थी । जय वह पुरुष वी उपत्ति वा एक हिल्सा थी, ठस वक्त वी कुदधच- 
रचना और स्ली जिस दिन पुरुष थी बराबरी की व्यक्ति और भागरिक वन 
जाती है, उस वक्‍त वी कुटुम्य रचना में मूलतः तर पढ़ जाता है। इस- 
लिए उन्होंने इसे |4870 0एश, उच्च स्तर कह्ठा । इसका स्तर, इसबी 
भूमिका बदल गयी है | 


नीति के दो सानदुण्ड 


तो यदि हम स्त्री के भागरिकव को चरितार्थ करना चाहते हैं, तो 
समाज में और आर्थिक क्षेत्र में इमे उसकी भूमिका बदल देनी होंगी। 
स्त्री की सामाजिक भूमिका में सभसे यड़ा दोप है [20700 8ष0070 
याने नीति के दो मानदठ । पुरुष के लिए. एक मानदड ओर स्त्री के लिए 
दूसरा मानढड | 

एक स्त्री सती हुई | क्रय आप कहते हैं--/क्तिना त्याग है! कितना 
बलिदान है। कैसी श्रद्भुत्‌ भक्ति है। इसमे कितना प्रेंम है कि पति के 
जीवन के साथ समगस हो गयी और पति के जीवन वा अत होते ही उसके 
बाद उसछे रहा नहीं गया, उसके साथ वह समाप्त हो गयी । उसने पति 
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वी चिता में पति के साथ अपने आपको भस्मसात्‌ कर लिया।” यह 
चहुत बढ़ा आदर्श है; मैं मानता हूँ | लेकिन अब इसके साथ एक दूसरी 
बात ले लीजिये--एक पुरुष अपनी ज्री के साथ चिता पर जल मस्ता है | 
आप कहेंगे--लपट है ! भला ज्री के साथ भी कोई मरता है ! ऐसा मूल 
पुरुष )) प्ा8 (ण' 78 का | जो सिर्फ औरत के लिए मरता है| 
पुरुपनि्ठ ल्ली “पतित्रता” कहलाती है, ल्लीनिष्ठ पुरुष “लपट” कहलाता 
है। अ्रव बतलाइये, कितना भयानक यह पैमाना है! नैतिकता के लिए 
ये जो ठो कसोटियाँ हैं, ये कितनी भयकर कसौटियोँ हैं? इनमें वोनसी 
नैतिकता है ! 
ख्री के लिए ब्रह्मचय का निपेघ 

ज्जी मुझमे कहती है कि पुरुष की अपेक्षा ज्लियाँ अधिक नैतिक हैं। 
श्रधिक नैतिकता का मतलब यह तो नहीं कि अधिक सयमी है, अधिक 
न्रक्नचर्यनिष्ठ हैं | ब्रह्मचर्य का वी उनमें निषेध है। घूद्ध कुमारिवा 
'नृपली' कहलाती है | जबत्र तक उसकी शादी न हो जाय, तत्र तक उसके 
हाथ का कोई पानी नहीं पीता | कोई भी नेता लड़कियों के स्कूल में जाकर 
कटटता है--“लड़कियो, तुम वीर माता बनो, शिवाजी की माता बनो | गाधी 
वी माता बनों, तिलक वी माता चनो |” पर लड़कों के कॉलेज में जाकर 
कोई यह नहीं कहता कि तुम लोग वीर पिता वनो | वह ऐसा इसीलिए 
नहीं कहेगा कि पुरुष का धर्म और पुरुष का व्यक्तित्व स्वतत्र शोर 
सायत्त है, स्री का नहीं है। ऐसा विरोध रहते हुए कि एक नागरिक 
रक्षित रहे और एक नागरिक उसका रक्षणकर्ता रहे, लोक्सता चरिता 
कैसे शे सकती है ? इसलिए मेरा नम्न सुझाव यह है कि त्ली के नीवन म 
ब्रह्मचर्य का स्थान वही होना चाहिए, जो पुरुष के जीवन मे है। इसे म॑ 
“ह्यचर्य बत का सामाजिक मूल्य कहता हूँ। * 

ब्रह्मचय का गलत अथ 
पुराने लोगों ने 'ब्रह्मचये'! का अर्थ कर लिया है--ज्री से दूर रहेना 
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श्रोर ल्ली से डरना, ज्री छोह | केवल छओी-निरपेत् जीवन नहीं, ख््री-विरोधी 
जीवन | बचपन में हमारे यहाँ एक ब्रह्मचारी ये | वे ल्लियो के आते ही मुंह 
पर कपडा डाल लेते ये। करण पृछुने पर कहते--'ज्िर्पो का मुँद नहीं 
टेसते।” "क्या माँ का मुँई नहीं देखते !”' तो कहते, हमारा तो त्रह्मचर्य 
का आदर्श ईी यह रहा है कि में केयूर नहीं जानता, कुएडल नहीं जानता, 
फेल न पुर जानता हूँ, नित्य पादामिवन्दनात्‌। लक्तमण कहता है, में 
जानकी के दूसरे झोई गहने नहीं जानता ।” परन्तु कया लक्तमण सुमित्रा 
के बारे में ऐसा कद्द समता है मैंने कभी उसका चेहरा नहीं ठेखा। विधारण्प 
स्वामी लिखित 'शाकर दिग्विजय मे मडन मिश्र का और शकगचार्य 
का पाल॑मैय्री टय का छवाद आता है । पर उसमें एक बात चहुत 
मच्व की है। मडन प्रछुता है--"जिन छिय्लों की कोख से तू पैदा 
हुआ, ओर लशिनका स्तन्य तूने पिया, उन ल्ियों से तू घृणा करता है 
उनका ठ्रोंह करता है ? तृ उनसे दूर दर फ्रिता है; अक्मचारी बनता है!” 
यह थी जी और पुरुष का भेद करनेवाले मइन वी दृष्टि। शकराचार्य 
जवाब देता है ओर वह जवाब एक ऐसा जबाब है, जिसे में श्रोर आप, उन 
बाद रखें | उसने लवाब दिया--अरे, जिनकी कोख से पैदा हुआ और 
लिनवा दूध पिया, त्‌ पशु की तरह उन्‍्हींसे शादी करता है। में ऐसा नहीं 
करता ।? यह ब्रह्मचर्य की दृष्टि कहलाती है 


माठ्त्व की दृष्टि 


चहाचर्य की जो दृष्टि ह, वह मातृत्व की है, चह कोई पितृत्व की 
भत्रियोगी नहीं ह। मेरी माता मेरे पिता वी ल्लो नहीं है, वह मेरी माँ है 
और मेरी ली मेरी पत्नी नहीं है, मेरे बच्चो की माँ है। इस भावना में फर्क 
है। इसीलिए तो हम दूसरी छी से माताजी कह सकते है। याने मातृत्व बी 
भावना में, शब्दों के जो तकेत है, उन सक्ेतों में विवाह-भावना नहीं है। 
में बता चुका हूं कि ब्रह्मचय-मावना में, ल्ली पुरुष पत्रघ मे काम को जो 
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भावना है, उठ मावना का निराकरण है और तामानिक पकेतों वी स्थापना 
है, जिससे स्री-पुरुषों की कामवासना और कामभावना कम हो। पुरुष 
आक्रमणशील न रहे, ञ्री रक्षणाकाक्षिणी न रहे, इसके लिए सामातरिऊ 
सकेतों दी और नयी मावनाओं के विक्रय की आवश्यकता छोती है। 
आखिर सामाजिक मूल्यों में परिवर्तन ह्वी तो क्रान्ति है। (08788 
ए०6४ का ही तो नाम "क्रान्ति! है। 

स्पष्ट है कि इस क्षेत्र में भी हमे मूल्यों का परिवर्तन करना होगा। 
मातृत्व बी भावना का आज से मित्र अर्थ करना होंगा | हमारी जगन्माता 
काली नो है, दमारी जगन्माता भगवती जो है, हमारी जगन्माता हुगो जो 
है, वह भिलोचनकुठुम्विनी नहीं है-इमारी जगन्माता है। 'त्रिलोचन 
कुहुम्मिनी! क्टते ही उसका श्र्थ बिलकुल बदल जाता है। “तद्माअपि या 
नौंति चुत सुरेन्डें या योजचितो<प्यचंग्रतीन्दुमौलि, । या ध्यायति ध्यान- 
गचो$पि विप्ण ताम्रादिशक्ति शिरसा अपने ॥ 

ब्र्षा भी बिसवो नमन करता है, इन्द्र भी जिसका नमन करता है 
विष्णु मी जिसका ध्यान करता कै; वही आदिशक्ति हमारी जगन्माता है । 
मनुप्य जब ऐसा कहता है; तो मातृत्व को यह विश्वव्यापी बना ढेता है। 
इस मातृत्व की भावना का विकास हमारी कौठम्विकता का आधार होगा। 
कुटुम्य मैं नैतिकता का आधार क्‍या होगा ! मेरी माँ मेरे पिता की पली 
नहीं है और मेरी अपनी पत्नी मेरे पुत्रों की माँ है।--यह तो कौठम्िक छषेत 
में हो गया। वौदम्विक क्षेत्र से बाहर, स्त्री और पुरुष जहाँ बगरर है; मेरी 
उरी को भी एक ही वोट, मेरी बहू को मी एक ही वोठ, मेरी माँ को भी 
एक ही वोट | बेटी का मैं बाप हूँ, सब कुछ नहीं; पर नागरिक के नाते 
उसकी भी एक वोट और मुझे मी एक वोट ) इतना ही नहीं, वह मेरी 
म्युनिसिपैलिटी की प्रेसिडेंट बन सकती है और मैं म्युनिसिपेलियों का 
चअपराती रह सफ्ता हूँ। ऐसा होने पर हम समान भूमिका पर चले 
जाते हैं। 


ञ 


ख्ियों का सहनगरियत्य २५१ 


सनुप्यत्व के आधार पर नागरिकत्व 


स्तरी-पुरुष से व्यापक भूमिक क्या है १ स्त्री का ल्व्रील भूल जाते हैं, 
पुरुष का पुरुषय्य भूल जाते हैं--दोनों के मनुष्यत्व के आधार पर नाग- 
खित्ल की रचना होती है। त््री श्रोर पुरुष में एक सामान्य मनुप्पत्व है| 
उम्र सामान्य मनुप्यत्य के आधार पर दोनों के नागरिक की रचना होती 
है। विशिष्ट उनमें है। कार्यक्षेत्र सौलिए उनके मिन्‍न होते हैँ। लेक्नि 
नागरिक का श्राघार उनका सामान्य मनुप्यल है। अ्रलग अ्रलग कार्य- 
क्षेत्र ९ तो कार्यक्षेयों के मूल्य समाम मान लिये जायें । 

स्त्रियों का कटना है कि हमको नागरिकाच् दो, हमको स्वतन्त्रता दो, 
लेकिन हमारी स्वतन्तता का सक्षण तुम क्रों। पुरुष साम्राज्यातगेंत 
स्व॒गप्प्र उन्हें चाहिए--मुरक्षित स्वराप्य। हम कहते है कि उनका स्पराज्य, 
डनवी लतत्रता खायत्त दो। सी आगे सुगक्षेत नहीं रहेगी | पुरुष की ओर 
से तो मुगक्तित रहेंगी, लेक्नि अपनी तग्फ से स्परक्षित रहेगी। जो त्वरक्षित 
नहीं है, वट सुरक्षित कभी हो भी नहीं सकता । स्री स्वरक्तित रहे, इसके 
लिए अहिंसा समसे अनुकूल है। अहिंसा हमारा मूलभूत सामानिक सिद्धात 
है और वह स््री की स्वतत्रता के लिए समसे श्रधिक श्रनुकूल है। हिंसा 
शम्प का भरोसा करती है । दिंसा शरीर-व्यक्ति का भरोसा करती है। लोग 
काते है कि जी का शरीर पुरुष के शरीर की अपेक्ता कम सामरय्यवान्‌ है | 
स्री का शरीर पुरुष के शरीर की अपेक्षा कम शक्ति-सम्न्न है | तो अ्रदिंसा 
ने कहा, शक्ति का अधिष्ठान शरीर है ही नहीं | 


अहिसा का मूलभूत सिद्धान्त 
गाघी, विनोगा और जवादरलाल नेहरू राष्ट्रों के नेता हो सकते हैं । 
माक्स और लेनिन क्रातियों के नेता हो तकते है। सत्र जानते हैं. कि वे 


अपने णमाने के पहलवान नहीं थे | इनसे कई पड़े पहलवान रूस में उस 
जमाने में थे और श्राज भी है। दुनियाभर में छुई श्रोर किंगकाग का 


र्पर सर्वोद्य दर्शन 


चोलवाला है, फिर भी ये लोग दुनिया के नेता हुए. और काति के नेता 
हुए। शक्ति का अ्रधिष्ठान शत्ल भी नहीं होता और शरौर भी नहीं होता । 
चह अहि का मूलभूत विद्धान्त है। तो अब ज्री के लिए और कौन- 
सी बात बाकी रह गयी १ समाज मै शरीर-शक्ति यदि श्रेष्ठ नहीं है, शरीर 
शक्ति से दूसरी शक्ति श्रेष्ठ है, तो श्रत्र ल्ली को एक ही सकलप करना है 
कि श्राज से हम इस ससार में पुरुष के भगेसे नहीं लियेंगी। पुरुष के साथ 
जियेंगी | १०० में से ६० पुरुष जियो के साथ तो जीते हैं, कोई शुकाचार्य 
तो है नहीं, लेकिन ल्ियों के भरोसे नहीं जीते | यह पुरुष-जीबन की 
विशेषता है, बिसे में जह्मचर्य की प्रतिष्ठा कह्दता हूँ | में यह नहीं कहता कि 
पुरुषमात्र शुमचार्य है, नैष्ठिक त्रह्मचारी है, लेकिन पुरुष घीवन में 
बहद्मचर्य का मूल्य होने के कारण उसकी नीतिमत्ता में इतनी शक्ति श्रा 
गयी है । वह यह कहता है कि में त्ली के मरोसे नहीं निऊँगा। ज्जी कहती 
है कि मुझे पुरुष के भरोसे जीना पड़ता है। भगवान्‌ ने मेरे शरीर वी 
रचना दूसरे प्रकार से को । इसे प्राकृतिक दलील कहते हैं। मुझे खुशी है 
कि चाहे अह्मचर्यवादी हों, भौतिकवादी हों या अध्यात्मवादी हों, तार के 
सभी क्रान्तिकारियों ने, इस दलील को नहीं माना । 


जगन्माता रक्षणाकाक्षिणी क्‍यों ? 


श्रय सकल्प इतना ही करना है कि मेरी इज्जत मेरी जान से अधिक 
व्यारी होगी। पहले जान जायगी, बाद में इजत जायगी । जिसकी इज्जत 
दूसरे के कब्जे में दोती है, उसकी भी कोई इज्जत है! आपने अपनी 
इज्जत मेरे कब्जे मे दें दी, तो इज्जत मेरी हो गयी या आपको रही! 
स्त्री वी टजत आज पुरुष के मरोप्ते है, इससे ज्ियों की अ्रपनी इजत दे 
ही नहीं | यह में बहुत द्वी कठोर बात कह रहा हूँ, लेकिन एक जी के पुत 
के नाते कह रहा हूँ। में अपनी माँ की यह स्थिति सह नहीं तकता | बिठ 
माँ को मैंने पिताजी से श्रेष्ठ माना; थोड़ा-सा भय होते ही निंपे नाम से 


ख्िर्यों का सहनागरिकल श्णरे 


पुकारा, जिस जगन्माता के मन्दिरों में जाकर मैंने कहा कि “क्वचिद्पि 
कुमाता न भवति ।”” लिस जगन्माता के बारे मैं मैंने यह गाया : 
#बदेतस्पेश्वय॑तव जननि सौमाग्यमहिसा ।”! 

(इस महेश्वर का जो ऐश्वर्य है, वह ओ जननि, तेरे सौभाग्य की 
महिमा है। इतका अपना कुछ नहीं है।' 

यह जिसके लिए मैंने गाया, वह अन्त मैं पुरुष के नाते पुत्र का रक्षण 
खोजे, बन्धु के नाते भाई को राखी बॉँवकर उसका रक्षण खोजे, विवाह 
मेँ पति के नाते मर्ता का रक्षण खोजे, वाल्यावस्था मैं पिता के नाते पुरुष 
का रक्षण खोने । 


नारी स्वरत्षित बने 


यह मैं सारी स््ियों की बात कहता हूँ । जो रक्षुक बन सकता है, वह 
नीयत बदलते ही आसानी से भक्षक बन सकता है | इसलिए जब तक वी 
पुरुष-रक्षित है, तब्र तक वह सुरक्षित मी नहीं है। उसे स्वरक्षित बनना 
चाहिए और स्वरक्षित बनने के लिए उसके जीवन में ब्र्मचय का मूल्य आना 
भवाहिए,। जो पुरुष छी-निरपेज्ञ जीवन व्यतीत करता है, वह रदस्थाश्रमी से 
श्रेष्ठ माना जाता है| ह्लियाँ भी ऐसा मानती हैं | थे हनुमानजी और दताप्रेय 
की ही पूजा करने जाती हैं। इन्होंने देखा है कि ये बक्गाचारी हैं और 
ब्रह्नचारी की पूजा अवश्य करनी चाहिए । वद्द पुदघ के जीवन में अदह्यन्चर्य 
का मूल्य है| बिनोत्रा को किसीने नहीं कहा कि यह वाप नहीं हुआ, तो 
इसका जीवन सार्थक नहीं हुआ | लेकिन मातृत्व के बिना त्ली के जीवन 
की सार्थकता नहीं है। मातृत्व के बिना यदि जीवन की सार्थकता नहीं है, 
तो ज्ली विवाह्मकांचिणी बन जायगी। कुंकुम-पत्रिकाशों में लड़की के लिए 
लिखते हैं “सौभाग्यकांतिणी” इसकी शादी है। यह सौमाग्यकांछिणी है। 
शादी करना चाहती है, इसे आकांक्षा है सोमाग्य की । पर इसका जो पति 
होनेयाला है, वह अपने की तोभाग्यकांक्ी नहीं लिखता । यह कोई हुर्भाग्य- 


ड१४ सर्वोदिय-दुशंन 


फाछ्ती है ? वह तो सौभाग्यवती हो गयी, पर यह कुछ नहीं ! 
इसीसे कि इसमें कोई आकात्षा नहीं है । 02200. 
नारी-जीवन की अनर्थ-परम्परा 

जीवन में ये मिन्न मानदड इसलिए आ गये हैं कि क्ली और पुरुष 
के लिए. हमने श्रलग-अलग नैतिक मूल्य मान लिये हैं। जय्र हम मैतिक 
मूल्यों को एक बार अलग मान लेते हैं, तो उनकी ऐसी परम्परा बन जाती 
है। मातृत्व के बिना स्री-जीवन की सार्थकता नहीं | विवाह के चिना मातृत्व 
नहीं | पुरुष के तिना विवाह नहीं। इसलिए पुरुप-सापेज्ञ जीवन बन 
गया । यह है नारी जीवन की अ्रनर्थ-परम्परा | 

हम चाहते हैं कि त्वी का जीवन पुरुष-सापेन्ष न रहे, बह्मचर्य पर 
अधिष्ठित हो | इसका मंतलब्र यह नहीं कि स्त्री शादो नहीं करेगी। 
कितनी ही लड़कियां मुझसे आकर पूछुती हैं--“तो क्या हम शादी न 
करें ?” मैं कहता हूँ, “क्या लड़के शादी नहीं करते ! वे शादी तो करते 
ही हैं, लेकिन तुम्दारे भरोसे नहीं जीते ।” शादी होते दी लड़की की चिन्ता 
समाप्त हो जाती है और लड़के की चिन्ता शुरू द्वो जाती है। लड़के से 
कहिये कि “शादी करो” तो वह कहता है, “अभी तैयारी नहीं।” “क्यो 
नहीं है !” तो कहता है, “अभी मैं कुछ कमाता नहीं हूँ? श्रौर कॉलेज 
की लडकी से पूछता हूँ, “शादी करोंगी !” तो कहती है, “हाँ, अब तक 
हुईं ही नहीं है, इसोलिए नहीं की है, कल हो जायगी, तो फिर नौकरी 
वाकरी किसीकी चिन्ता नहीं रहेंगो। वह रिक्शा चलायेगा ओर मैं 
भीतर बेट्ूंगी |” 

पुरुषों के छिए तीन सुझाव 
सहनागरिकल्व के लिए मेंने त्ली-पुरुष, दोनों वो कुछ सुमाव दिये हैं। 


पुष्पों के लिए मेरे तोन सुझाव है-- 
जब तक पुरप विद्यार्थी है, तब तक उसमें विवाह-भावना विज्ञकुल् न 


खियो का सहनागरिस्त्व र्जज 


होनी चाहिए । इमारे वियालय वर-वधू सशोधन-तेत्र नहीं चनने चाहिए, । 
लड़के-लड़कियों, दोनों का जीवन अक्लुपित ओर ब्रह्मचर्यनिष्ठ होना 
चाहिए तभी सह शिक्षुण सफ्ल होंगा, अ्रन्यथा नहीं । इसके लिए समाज 
में परिस्थिति का नितना परिवर्तन करना आवश्यक हो, उतना वस्तु-परिवर्तन 
कर लेना चाहिए । लेक्नि मृल्य-परिवर्तन इमेशा शिक्षण से होता है| 
इसलिए शिक्षण के क्षेत्र में वस्तु-परिवर्तन के बाद मृल्व-परिवर्तन शुरू 
टी जाना चादिए | 


कुट्ुम्ब में स्त्री का नागरिक दाखिल हो जाना चाहिए । स्त्री नाग 
रिक बन गयी है, इस बात की चेतना, इसका बोध पुरुष को होना चादिए, 
कि अ्रत्र॒ बह केपल कुदुम्बिनो नहीं रह गयी है। मागरिक के नाते 
सरोलिनीदेश्री गवर्नर बने सफ्ती है और उनके पति एक साथारण 
नागरिक रह सकते है। इसलिए, नागरिक के नाते अ्रत्र स्त्री वी 
जो सामामिंक प्रतिष्ठा बढ़ गयी है, उसे जो नयी प्रतिश प्रात हो गयी है, 
उसती प्रतिलनि, उनजा प्रतितरिम्ध पुरुष के घर में पहना चाहिए । जी 
के नागग्कित्व में वह जितनी सहायता पहुँचा सकता है, उतनी सहायता 
उसे पहुँचानी चाहिए. । यह मैने रन्स्थाश्रम की मर्यात बतलायी | 


एक उच्र के याद पुरुष के जीवन में से विवाह-भाववा का अत 
होना चाहिए | श्रव देखिये, आदि में श्रह्मचर्य, श्रत में श्रह्मचर्य, तो बीच में 
जो एद्म्थाश्रम होता है, उसझा आधार भी ब्रह्मचर्य बन जाता है | शहस्था 
श्रम म ब्रह्म च॑ कैसे प्रर्् होता है ? अपनी माँ की ओर में अ्रपने पिता 
की पन्‍नी के नाते नहीं ठेखता और अपनी पत्नी वी ओर अपनी सन्तान मी 
माता के नाते देखता हूँ | पाने ऊुझस में त्रो के लिए मातृत्व मुख्य हो 
जाता है और उसका मात्त्य नागरिकत्व से सपन्‍न हो जाता है। इस प्रकर 
कौठुनिक छेत्र मैं भी बह्मचर् का मूल्य आरा जाता है। काम का मूल्य क्रम 
हो जाता है ओर ब्रह्मचर्य का मूल्य स्थापित हो जाता है। 
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ब्रह्मचारिणी पवित्र सानी जाय 


ञ्री के लिए मेरा सुझाव है कि ब्रह्मचारिणी श्रपवित्र है, यह भावना 
ञ्री जीवन में से निकल जानी चाहिए । जो विववा दे, वह सनन्‍्यासी से कम 
पवित्र ह, यह भावना भी निकल जानी चाहिएु। वैधत्य स्वायत्त नहीं 
द्वोता, सन्‍्यास त्वायन होता है| पुरुष सन्यासी वनता है, पर जी विधवा 
चनती नहीं, होती है | इतना अन्तर तो रहेगा, लेकिन डप्तका यह मतलप 
नहीं है कि विधवा श्रमगल मानी जाय, अ्रपवित्र मानी जाय | ख्री का वैधव्य 
सन्‍्यास से कम मगल नहीं माना जाना चाहिए। ब्रक्षचारी पुरुष या 
ब्रह्मचय जितना सुप्रतिष्ठित है, उतना ही सुप्रतिष्ठित ञ्ली का त्रह्मचर्य 
माना बाना चाहिए | 


सारी तत्त्वनिष्ठा का सकल्प करे 


इसके लिए, स्नी को अपने जीवन मैं संकल्प करना होगा। सकल्प पहे 
करना होगा कि वह पुरुष के साथ जियेगी, लेकिन पुरुष के भरोसे नहीं 
जियेगी | यद्द शक्ति उसमें कैसे श्रायेगी ! तभी, जन बह श्रपनी इज्जत वो 
अपनी जान से कीमती मानेगी । अपनी इज्जत को अपने जान से कीमती 
वह कर मानेगी ? जब्र वह पुरुपनिष्ठ नहीं होगी, तत््वनिष्ठ होगी | 

रामचन्द्रजी ने कहा, “अ्रयोध्यावासियो तुम्द्ारे लिए में क्या नहीं छोड़ 
सकता ! “यदि वा जानकीम अपि”--जानकी को भी छोड़ना पढ़ा, तो छोड़ 
देंगा ।? अरब रामचन्द्रजी की जगह जानवी वो रख लें। वह कहती है, “जहाँ 
पुरुष जाता है, वहाँ उसकी छाया जाती है, इसी तग्ह हे राम, जहाँ तुम 
जाओगे, वहां में जाऊँगी |” याद जानकी को सम का त्याग करना पड़े 
तो ! ज्ञानवी के जीवन में ऐसा मूल्य ही वोन सा है, जिसके लिए उमे 
राम को छोड़ना पढ़े ! तारामती के जीवन में ऐसा मुल्य ही कौनसा है, 
जिसके लिए उसे इरिश्चन्द्र का शिरच्छेद करना पड़े ! दमयन्ती के जीवन 


स्लियों का सहनागरिक्त्व श्५७ 


में ऐसा मूल्य ही कौन-सा है, जिसके लिए उसे नल का त्याग करना पड़े 
स्त्री व्यक्तिनिष्ठ है, तत्वनिष्ठ नही है, इसलिए स्री के जीवन में नेतिकता 
नही रह गयी है। जी को तरवनिष्ट बनाना चाहिमु। जिस दिन बल्ञी 
तत्वनिष्ठ बनेगी, उस दिन उसके जीवन में नैतिस्ता आयेगी और बह 
पुरुष से प्रेम कर सकेगी । लोग मुझसे कहते हैं कि सी के जीवन में पुरुष 
के लिए बहुत प्रेम है। में कददता हूँ कि क्री पुरुष से डरती भी है और पुरुष 
से प्रेम भी करती है--में तो समझ ही नहीं सफ़्ता। शेर ते बरी क्या प्रेम 
कर सकती है ? जो पुरुष से डरती है, वह पुरुष से क्या प्रेम करेंगी? 
लेक्नि जब वह प्रेम करती है, तो वैसे ! वह माता के नाते प्रेम करती है, 
चइन के नाते पेम करती है, कन्या के नाते प्रेम करती है। भय का तत्त 
जहाँ से निकल जाता है, वहाँ वह प्रेम करने लगती है। इन कोौटुम्बिक 
भावनाओं का विध्तार नागरिक जीवन में शुरू कीजिये। तो इृष्णु-द्रोपटी 
का प्रतीक समाब में चरितार्थ हो जायगा । 


कृष्ण-द्रोपदी का आदश वाछनीय 


सह नागरिकत को चरितार्थ करने के लिए. कृष्ण-द्रोपटी पूजे जाने 
चाहिए, जिनमें यौन-तत्र 4 नहीं था। द्रौपदी कृष्ण की गोपी नहीं थी। 
न वह राधा थी कृष्ण की श्रोर न सुभद्रा । फिर भी उनके जीवन में एफ़र- 
दूसरे के लिए, कितना उत्कद प्रेम था; कितनी त्याग की तत्परता थी, यह 
हमने देसी ! ऋृष्ण ड्रोपदी का आदर्श, सहनागरिकत्व का आ्ादर्श है। 
कौठुम्पिक भावनाओं का सामाजिक जीवन में जब विनियोग होना 
है, तब कोठुम्यिक भावनाएँ सामाजिक मूल्यों में परिणत हो जाती हैं। 
इन कौटग्यिस सावनाओं वी सामाजिक मूल्य में परिणत कर देने का काम 
ली के हाथ में है। वे पुरुष के मरोसे जीना छोड दें; पुदप का रक्तणु 
सोचना छोड़ टै। ऐसा सउवल्प उन्हें करना होगा। यह क्टोँतक हो 
सक्रैगा, में नहीं जानता | लोग तो कहते हैं कि यह व्यवद्वार्य दी नहीं है। 
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यढि यह व्यव्याय नहीं है; तो समझ रसिये कि आ्रापकी स्वतन्त्रता, श्रापका 
एक अलगग हो बायगी | श्रलक्वार नितने बरढते है, खतरा उतना चढ़ता 
हैं । इस बात को न भूलिये । स्त्री के चीवन में यदि स्वतन्भता एक आभू- 
प्र० बनकर आगेगी, तो वह उसके लिए. 'तरनाक, भयावह हो जायगी। 
त्री के जीवन में मूल्य-परिवर्तन के साथ स्वतन्त्रता ओर नागरिकता दायिल 
होंगी, तमी क्री का जीवन धन्य होगा, पुरुष का जीवन समृद्ध होगा और 
हमारा बौठुम्बिक चीवन उन्नत और मगलमय होगा । # 





# विचार-भित्रिर में २६-४-०७ का प्रात -प्रवचन । 


संसा और अहिसक संगठन : १३; 


मुभसे पूछा गया है कि हमाग कम स्स प्रकार से हे, कैसे हम आगे 
कम बढ़ायें । 

हर क्रांति के समय एक अनुभव यह होता है हि समाज के उत्तर 
ओर ममाथ्ष वी सत्याएँ क्राति की गति के साथ क्ठ्म नहीं मिला सकतीं | 
समान मे सस्याएँ कायम होतो हैं, सस्थाएँ विलीन होती हैं, उत्कार शरीर कुछ 
रुस्याएँ रह थाती है श्रौर जो सत्याएँ ओर थे तस्कर रह जाते है, उनमें 
से बहुत ह्थितिस्यापक लेते है, वाने ममात्र में जो रूढ़ परित्यिति होती है; 
उसके सरवाण में उन उपयोग होता है। इसलिए कई दफा ऋतिज्ञार्ग्यिं 
को समान वी विव्रमान सस्थाओं ओर सत्तारों से भो आगे बढना पड़ता 
ह। हमारे अपने देश में ओर इमारी अपनी आज तक दी क्राति के 
आदोलन में गाघी का उदाहरण इसमें मयसे बड़ा उठाहरण है | सम्या का 
भी मोह न रहे, ऐसा नेता मैं समता हूँ कि गाघी से पहले विरला ही हुआ 
होगा और गाघी के बाढ भी मुझे तो नहीं दिखाई देता ऊँ कोई ऐसा नेता 
साजनिऊ चेत्र में हुआ हो, जिसने सत्याएँ कापम की हों श्रोर सस्याओं 
के मोट में जो न फंसा हो । 


सस्थाओं का मोह 


१६३१ में श्रसत्योग का आदोलन शुरू हुआ । गाघी ने क्ट्ठाकि 
॥शिक्तगु-सम्थाश्ों वो भी अग्नेंच सरकार के साथ असदयोंग करना 
चाहिए ।” इमरे देश में लो वरडी-बड़ी शिक्षण-सत्थाएँ थीं, बिनयी 
स्थापना राष्ट्रीय उद्देश्यों को लेकर हुई थीं, जो सुस्थाएँ रष्ट्ठीर जागरण 
का काम करती थीं ओर राष्ट्र के विजत में हाथ वेंच्ती थीं, ऐसी सत्याओं 
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में काशी वा हिंदू विश्वविधालय बहुत बढ़ी सस्था थी। उसके प्राणभूत 
सचालक मदामना मालवीबनी थे, किन्दें बापूजी "पढ़े भाई! कहा करते 
थे। बापू ने अ्रपने 'बढ़े माई” से सबसे पहले कहा कि “श्रापकी सस्या एक 
ऐसी सस्या है, जो राष्ट्रीय सस्फारों से सपन्‍न है, उसका उल्वर्प आज तक 
राष्ट्रीय सिद्धार्तोीं के अनुरूप हुआ है | आपकी रुस्था यदि अ्रग्रेज सरकार से 
स्रध तोड़ देती है, तो हमारी ऋ्राति में बहुत उड़ी मढ्ठ पहुँचेगी ।? 

मालबीयजी वह॒ुत गदगद द्ोबर बोले--“मद्ात्माजी, श्रापका कहना 
तो सही है, लेकिन में क्‍या कटे ? मुझे इस खत्था से अ्रपत्य प्रेम हो गया 
है और इस प्रकार अपने श्रपत्य का मलिदान करने की द्वम्मत मुझ नहीं 
है।” यह कहकर उन्होंने अपनी श्रसमर्थता प्रकट दी । 


सिद्धान्तों की प्रगति मे बाधा 


सध्ष्या, संगठन और तथ, ये कमी-कमी सिद्धान्तों वी प्रगति में गराधक 
हो जाते है, यदि उनके सचालक भी उत्तने ह्वी अनासक्त न हों | मेरा श्रपना 
यह श्नतुभय है कि नितना कष्ट मुझे अपने कुद्स को छोड़ने में नहीं हुआ, 
उतना उस्थाओं को छोड़ने में हुआ है। श्रक्सर द्ोता ऐसा है कि कुदस 
के लिए भीस माँगने में तो शर्म लगती है, पर सल्या के लिए मीख 
माँगने में श्राव्मी गौरव का अनुभव करता है | तो कुटुम का प्रण्च जा 
मनुष्य करता है, तो समभता है कि मैं एक साधारण गहस्थ मनुण हूँ, शरौर 
जो कुछ कर रहा हूँ, उससे मुझे ऊपर उठना है। लेम्िनि जब्र उस्यावा 
प्रपच करता है, तो समभत्ता है कि पुण्यकायय कर रहा हूँ और इसीमे मुझे 
मरना है। इसलिए, खस्था का वन्धन कौहुम्यिक बन्धनों से हुप्कर हो जाता 
है श्लीर मनुष्य उसे फिर ठोड नहीं पाता [ 

एक मामूली सी बात है। हम लोग जय चलने लगते हैं, तो सामान 
उठाने के लिए. कुछी करते हैं। अप तक यह मेरा अनुभय था कि कुली 
जय छह आने मॉगता था, तो मैं सोचता या दि दे दो भाई, छुट आने 
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मांगता है, तो उठावा भी तो है इतना शेक्त ”' सरकार ने कानून चना दिया 
कि तीन ही गाने देने चाहिए लेकिन कानून यने गया, इसलिए यह तो 
नहीं हुआ फि मेहनत कुछ कम हो गयी | वह माँगता है श्रोर अपने पास 
हे, ते छुह थाने दे देने चादिए ! परन्तु श्रत्र क्या विचार आता है ९ यही 
कि पास छुट आने दे तो, लेकिन ये छुद्द थ्राने तार्वंगनिक हैं) इसलिए, इसे 
छुद आने नहीं देने चाहिए. | तो कुली से कटता हुँ--“अरे | भूमिदान- 
यम की यात्रा में दम जा रहे दे ओर तू इसमें कुछ मदद नहीं करता है? 
ओम के भी कम पैसे नहीं ले रहा है [” तो एक प्रकार की पुण्यकारक 
निदयता मेरे हृत्य में थ्रा जाती है। यह पुण्यमूलक है, क्योंकि इस पुण्य 
भावना में से पैदा हुई है कि में सावंजनिक काम फर रहा हैँ । इस तरह से 
बिन्हे आप सध्यायं के छचालऊ करते हैं, उनमें एक प्रकार से उस्याश्रों के 
प्रात औसक्ति शोर खत्याबाद की मनोज थ्रा जाती है। सस्याओं को 
अलाना, सत्याश्रों का सचालन करना, वरी जीपन वा उद्देश्य हो जाता है । 

में कट चु हैं कि मह्ान्‌ नेताओं म॑ अकेला गांत्री ऐसा देखा, जिएने 
लो के गेंदों की तरह सत्याएँ बनायी और सस्याएँ तोड़ीं। “मैंने 
बनायी यह भूलभुलेबा ! बना-यनाकर मिट रहा हूँ । बनाता भी जाता हूँ 
और मियता भी जाता हूँ”, यह चीज गाघी में ठेजी | सायस्मती में आश्रम 
बनाआ | श्राश्मम वा उद्योग-मन्दिर हो गया। उद्योग-्मन्दिर का हरिजन- 
आश्रम हो गय। सब उुछु के गया, लेकिन गाघी ने साररमती के तट 
पर जिस आश्रम का निर्माण किया। उसका सायरमती के विशाल उदर 
में विसर्जन ही कर दिया | 


गाधी सेवा-सघ 


गाघी जञगर वर्धा में आये, उसके याठ उनके साथियों ने 'गाघी सेवा- 
सब्र! बनाया | तो पहले ही उन्होंने पृद्ठा--गावी सेवा-सघ' का मतलब 
क्या है ? गावी की सेवा का तो सघ नहीं है? याने यह कैसा सम्तास ! 
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५ 
इसका श्र्थ गाधी वी ऐवा है या भाघी ने आज तक निस तरह लोगों की 
नेत्र करनी बतलायी है, उसका सप है यह !? 


हमने कहा, “इसका मतल्त्र इतना ही है कि आपकी वतलयी हुई 
सेवा हम करनेवाले हैं | आपकी सेया नहीं करनेवाले है । आपके लिए यह 
सप्र नहीं है |” 

तों १६३८ में शुमल बेलगाँव हुतली के पात 'गाधी ठेवा तघ' का 
सम्मेज्ञन हुआ | बाप सम्मेलन में प्रवेश कर रहे थे। दरवाने पर झिसी 
टेंद्ाती ने एक दूसरे आदमी से पूछा, “वह क्या है! यहाँआन क्याशे 
हा है? दतनी त्रडी समा क्‍यों हो रही है! हमने तो पहले क्ाम्रेस 
खी थी !” 

तो वह बवाव देता है, “वह जवाइग्लाल वी काग्रेस है, शोर वह गाघी 

को कांग्रेस है।” 


अग उसने तो उस देहाती वो समझाने के लिए कहा | लेकिन उत्त 
बूढ़े के दिल में बात छुम गयी । दही से प्रवचन का आरम्भ हुआ कि 
क्या कोई कभी वह भी सोच सकता है कि वह काग्रेंस जवाहरलाल पी है 
ओर बट कांग्रेस गाधी की है। वाने गाधी मी कोई अपनी ऐसी उम्या 
बना रहा है, थो ठस्था उसकी अपनी प्रतिष्ठा का औज्ञार, उपकरण होगी । 
गावी के व्यक्तित्व का उत्कप बरने के लिए कोई सस्था साधन द्वोगी, क्या 
ऐसा मी कोई सोच सकता है ? सोचते रहे | उसके बाद सुमाष वावू का 
प्रकरण हुआ और मलिकन्दा में “गावीवाद घ्वल हो” के नारे लगे। 
मलिकान्दा में 'गाधी सेज्ञ-सब' का उम्मेलन हुआ, तर गाघी ने सोचा कि 
झत्र हम इस मुक्मम पर पहुँच गये हैं कि 'गाधी सेवान्सघ' यदि रहेगा, तो 
मेरे सिद्धान्तों का प्रचार इस राष्ट्र के जीवन में नहीं हो सकता; इतलिए 
सिशोरटालमाई की श्रष्यक्षता में विधिपूर्वक 'गाघी सेवा सघ' का बितचन 
कर ठिया | 


ध्परा 


६५! 
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सस्थाओं का निमोण और विसजन 

लैपे इम गणेशजी की मूर्ति चनाते है और उसका विसर्जन करते हैं, 
इ्त प्रकार से, इतनी पविन्न मावना से सस्‍्थाएँ बनाना और उतनी ही पवित्र 
भावना से समारोहपूर्वर संस्थाओं का विसर्जन कर देना, यह 'गाघी की 
विशेषता! थी | इसे मैं 'भद्िसक श्रक्रिया की विशेषता! मानता हूँ। 
छाताासक्त कर्म की यह एक बहुत बड़ी क्तोटी है कि जिन सस्थाओं का 
हम पवित्र भावना से निर्माण करते हैं, क्‍योंकि वे हमारे सिद्धान्तों को 
आये बढाने का उपकरण होती हैं, उर्न्‍्हीं उध्याश्नों का हम विसजन कर 
देते हैं, जय हम यह टेखते है कि सध्या के व्यवहार में और सह्या के प्रपश्च 
में ही अत्र हमारा ज्यादा ध्यान लग जाता है, और व्यापक दृष्टि हमारी 
क्षीय होती चली जाती है। निर्माण की ही तरह सत्याश्रों का विसर्जन 
करने की हिम्मत हममें होती है। यह अनागक्त बृत्ति ही श्रहिंसक सगठन 
की विशेषता है । 

सस्थाओं के दो प्रकार 

श्राज ससार मैं उपलब्ध सस्थाएँ दो प्रकार वी है--सैनिक और 

सविधानातव्मक । 
सैनिक सस्थाएं 

कुछ सस्थाएँ ऐसी हैं, जो सेना की तरह व्यक्तिनिष्ठ होती हैं। वे 
एक व्यक्ति के आधार पर चलती हैं। वह व्वक्ति जब्र तक रहता है, तब 
तक वे उस व्यक्ति के नाम पर चलती है। बाद में उस च्यक्ति के नाम पर 
जो गद्दी होती है, उस गद्दी के नाम पर चलती हैं। ये तत्थाएँ व्यक्ति- 
निष्ठ होती हैं। या तो उनका एक समापति या एक गुरू होता है। 
वह गुरु और वह सभापति ही उनका नियन्‍्ता है, डनका नियम है। 
बह गुरु श्रोर सेनापति ही उन संस्थाओं के लिए सब कुछ होता 
है। वही है--उनका शास्ता, नियन्ता, अधिष्ठान। नियम भी वही 
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गुर होता है। इन्दे संनिकसम्था में इसलिए करद्धता हूँ. कि इनमे कोई 
नियम कागज पर नहीं होता और किसीके यहुत प्यादा श्रधिसर भी नहीं 
होते । गुरु की आना श्रीर गुरु का श्रादेश ही एकमात्र नियम होता है। 
उस गुद्द वी गद्दी पर जो क्षेई होगा, उसका श्रारेश भी वही नियम होता 
दै। जैते--राष्ट्रीय स्वयसेवक उप्र, कांग्रेस वा सैनिक-दल, दूसरे सेवा 
इल आदि | ऐसी ऊुद्च राष्ट्रीय स्यूूप को सब्थाएँ होती है, बुछु घानिक 
उन्‍्थाएँ | इन सत्याओ्रों में उउ्से बड़ी बुराई यह चलती है कि यदि वह 
व्यक्ति ध्यान दे सका, तथ तो ये सध्याएँ प्रन्द्दी तरद चल सकती है | पर 
यदि वह व्यक्ति उत्था की और ध्यान न दे सता ओर हत्था में नर“ 
सम, तो उस व्यक्ति का नाम होता है श्रीर सस्था्ं में उछ व्यक्ति के नाम 
पर अनेऊ प्रकार के मिथ्याभास शुरू हो जाते हैँ । 

व्यक्तिनिष्ठ श्रीर कपल सैनिक पद्धति से चलनेयाली सस्याश्रों में 
व्यक्ति जय तक रहेगा, तभी तक वे सध्थाएँ चल सकती हैं। 


सविधानात्मक सस्थाएँ 


दूसरी, तविधान पर चलनेयाली सत्याएँ हैं। इनमें यह विशेषता होती 
है कि पटले तो लोग पढ़ी इमानदारी से तविधान बनाते हैं और उत्त विधान 
के अनुकूल चलने को चेष्टा पग्ते ह | पर तु बाद में इस दृष्टि से सविधान 
का अध्ययन करने लगते हैं कि यह संविधान हमे कितने श्रधिकार देता 
हैं और इस संविधान के नियमों में से स्तिनी छूट इम बार पार 
ले सकते है| 

स्रेस में ऐसा हुआ | पहले नियम था कि जो श्राठतन सादी पहनेगा॥ 
यही सदस्थ बनाया जायगा | एफ दफा एक समिति में एक उजन बेंठे 
हुए थे। उनसे का गया कि “आ्रापके शरीर पर उच्च सदी नहीं है ॥ 
त्ोले--५मे श्राव्तन सादीघारी हैँ। में खादी ही खादी पहना कराता हूँ 
श्र हमेशा पहना करता हैं। मुझे सादी पहनने की शआदत ही हो गयी 
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है। लेक्नि सिफ घोती ही में खादों की नहीं पहनता । अगर रुमाल भी 
मैं इमेशा खादी का रखता हूँ; तो आरपकों यह मानना पड़ेगा कि मैं आदतन 
खादीवारी हूँ।” 

तब वाग्रेस के संविधान मे लिएना पढ़ा कि जो खादी ही पहनता हो 
और खादी ही साटी पहनता हो श्र सरादी के सिवा और कुछ न 
पहनता हो, 77009, 78 ७७०७४ 0एएी ब्ाठ॑ )रणीगाह ऐप 
8 एएएी (रुत्य, पूर्ण सत्य, केवल सत्य ) | दैसे अ्रदालत मे 
गयाहों का इलफनामा होता है बाने वह कानून की भाषा में सारा का साथ 
लिखना पड़ा । 

विनोत्रा जय यट् कहते हैं कि सगठन में हिंसा का प्रवेश हो जाता है, 
तो उनका मतलय यह है कि तगठन यदि व्यक्तिनिष्ठ हो और टडनिष्ठ हो, 
तप्र तो हमे मान ही लेना पड़ेगा कि इसमें हिंसा होती है। लेकिन उगठन 
यदि उविधाननिष्ठ हो, फिर भी उसमें ढट हो, तय भी वह संगठन हिंसक उन 
जाता है| नियम पालोगे, तो हमारी सस्था में रह सकोगे, नियम नहीं पालोगे, 
तो 00एए शैकाणा होगा, तुम इस सस्या में से निकाल दिये 
जाश्रोगे। बिन्दें निकालते हैं, वे लोग एक प्रति संगठन बनाते हैं। हमने 
हमे निकाला है। ठौऊ है । नुम्हें शिकस्त देने के लिए हम प्रति-ठगठन 
चनायेंगे | इस तरह संगठन में से प्रति-छगठन पैदा होता है, इसलिए जिसमें 
डड हो, सजा हे, ऐसा घगठन भी नहीं होना चाहिए । इसलिए विनोया 
ने कट्दा है कि जहाँ-जहाँ सगठन होता है, वहाँ वक्ष अक्सर ये चीजे आा 
जाती हैं। 7)इ०ए॥70ए 4०४० वाने अनुशाउन-मग को कार्यवाही 
तभी उफल होती है, जग्र सस्था के हाथ में सदत्य को देने के लिए कुछ 
होता है। सदस्य का सस्या में अने छे सेया के सिया जब और कोई लाम 
होता है, तय उतमें सजा या अनुशासन-मग की कार्यवाही सफल होती है 
अन्यथा नहीं | इन बातों का विचार करके विनोत्रा ने कहा कि 'गाघी सेवा- 
सर क्य्र सफल हो सका * जब वापू का सितारा इस देश में चमक रहा 
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था और बापू के नाम के साथ इतनी प्रतिष्ठा थी कि गाधी के छगठन में 
होना, देश मेँ प्रतिष्ठित नागरिक होने के बरायर उन गया था। तथ लोग 
गांधी सेवा-छघ! में श्राते थे। फिर भी 'गाधी सेवा उघ' में से किसीबो 
निकाला जाय, ऐसा फभी नहीं होता था। "गांधी सेवा त' के मन्री 
ने लोगों से अनुरोध किया कि श्राप सादस्‍््य बन जाइये और इन 
लोगों ने जवाय दिया कि हमारी ऐसी योग्यता नहीं । हम तो गाघीबी 
के पीछे-पीछे चलनेवाले लोग हैं। किसी ऐसो उत्था के सदस्य यनें, ऐसी 
इमारी योग्यता कहाँ है 

यहों हम देखते हैं कि संगठन थी भूमिका द्वी बदल जाती है। एक 
सगठन वह द्वोता है। ज्यों व्यक्ति में शक्ति नहीं है, इसलिए, लोग बहते हैं 
कि दस व्यक्तियों को मिलाओ, वो शक्ति श्रा जायगी | जैसी सभा वी शक्ति 
दोती है । नेपोलियन ने लिला--सैना का एक एक सिपाही पहादुर नहीं 
होता, लेकिन सारे सिपाही मिलकर बहाटुर होते है । सिपाहियों की मिलकर 
जो पलटन होती है, उस पलटन में बहादुरी होती है। यह है मिलिटरी 
याने सैनिक-सगठन की विशेषता | 

सविधानात्मर संगठन की विशेषता यह होतो है कि कागज पर हम 
नि्रम का पालन कर रहे हैं, इतना अगर हम दिखा सके श्रीर उतनी 
कुशलता हमें हो, तो वह सगठन चल जाता है, फिर श्रोर कुछ नहीं करना 
पढ़ता । 


अध्िंसक सगठन 


तीसरे प्रकर फे सगठन का उदाहरण है--'गाघी सेवा तघ! | में यह 
महीं कहता कि वह एक श्राद्श संगठन था। लेकिन एक उदाहरण दिया 
है कि जप ने जित प्रकार से संगठन बनाये, वे केवल ४०)॥7/9१9 ही नहीं 
थे, लोग उनमे अ्रपनी मर्जी से ही आते थे, इतनी ही बात नहीं थी, इनम 
शो अधिष्ठान या श्रतिम शक्ति होती थी, वह पूर्ण रूप से नैतिक द्वोती 
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थी । इनमें नेतिक शक्ति के अतिरिक्त दूसरी कोई शक्ति नहीं थी। याने 
सनुशासन-भग की कार्यत्राही की शक्ति भी नहीं थी, जिसे आप निर्वासन 
या खारिब करना कह सक्‍्ते है कि हम अपनी रुस्या में से तुम्हें निकाल 
देंगे । इस शक्ति का भी प्रयोग नहीं होता था और दूसरे किसी प्रकार के 
दएइ की शक्ति तो चापूजी वी सध्याओं में थी ही नहीं । 
इसलिए जय हम अहिंसक संगठन बनाते है, तो उसकी शक्ति का आधार 
समस्या नहीं होना चाटिए | इसका मतलब यह नहीं है कि ज्यादा-से ज्याल 
आदमी हम उसमें शामिल कराने की कोशिश नहीं करेंगे, लेक्नि उक्त तगठन 
के क्तिने सद॒त्य हैं, इस पर हमारा आधार नहीं रहेगा। सख्या पर जोर ेने 
बाला सगठन बनेगा, तो इसका परिणाम यह होगा कि हमारी शक्ति वा श्राघार 
मख्या यन जायगी। सत्याग्रट में व्यक्तिगत सत्याग्रह मी होता है, साम्रदामिक 
मत्याप्रह भी होता है। सेकिन सामुदायिक सत्याग्रह का आधार सख्या नहीं 
शेती, समष्टि का सकलय होता है, जैसे सामुदायिक प्रार्थना । सामुदायिक प्रार्थना 
में सख्या का महत्य नहीं होता। में मी प्रार्थना करता हूँ, आप भी प्रार्थना 
करते है, सम्मिलित प्रार्थना में मेर श्रौर आपका सम्मिलित संकल्प है, 
मेरी और आपकी सम्मिलित भावना है। इस प्रकार जब अनेक व्यक्तियों 
की सम्मिलित मावनाएँ और सम्मिलित संकल्प होते हैं, तब हम उमे 
सामुदायिक सत्याग्रह! कहते है। 'सख्यात्मक सन्‍्याग्रह एक अलग चीज 
है और 'सामुदायिक सत्याग्रह” का श्रधिष्ठान ही श्रलग दो जाता है। 
सगठन ऐसा होना चाहिए, कि जिसके बारे में हमारी अपनी आसक्ति न हो | 


न विघानात्मक, न व्यक्तिनिप्ठ 


दसरी बात यह कि सगठन न विधानात्मक हो, न व्यक्तिनिष्ठ हो | 
विधान आप यनाइये। जिवान का निप्रेष नहीं हे। लेकिन संध्या जो 
बनेगी, वह विधाननिष्ठ न हो। विधाननिष्ठ सध्था का होना अल्लग चीज 
है, उस्था का विधान होना अलग चीज है। 


शस्द्दप स्वोदिय-दर्शन 


बिनोपाजी ने बप्राह्सतालनी से कदा कि “आप ऐसा कीजिये कि 
जमीन लीजिये, पर उठज़ प्रतिमूल्य, मुआवजा, (007 एशा5४ाणा मत 
दोजिये |” तो उन्होंने करा कि “में क्या करूँ ? उसके लिए तो संविधान 
मे घाण है कि प्रतिमूल्य देना चाहिए ।” याने हमने संविधान बनाकर 
अपने पैर म एक जबीर अट्या ली | दूसरे देशों ने, इस्लेंड श्रादि ने इसके 
विरद्ध वाम किया । उन लोगों ने पहले लो कुछु करना था। चह कर 
लिया और पिर उसे सबिधाम में सम व्या। तो सविधान ऐसा हो, जो 
हमारी घगति में एक बाघ बल्तु नत्रन लाथ। इसलिए मेने कटा फि 
संगठन समिधाननिठ नहीं होना चाहिए] बड व्यक्तिनिप्ठ मी न हो और 
सविधाननिष्ठ भी न हो। उस्ता झाबार नैतिकता हे और नैतिकता 
जितना श्रठुशासन रहता है, वर एफ़्दूससें के स्नेह और विश्यात के 
करण रहता है। 

सबका स्रागव 

दूसरी बात यह कि संगठन व्यापक हो याने उसम समके लिए स्थान 
दो, लेकिन उख्या दी श्रामज्षा उसमें न रहे) बृत्ति उतकी च्यापक हो | 
जो क्षेई आना चाहे, वह उसमे अ्रवश्य आये । 

एक़ आदमी आता है, भूटान का काम करना चाहता है। नारायण 
उससे पृल्ुता है; “सदी पहनते हे ?” 

तो कट्ठता है, “नहीं।” 

(तो ठुम भूठान का काम नहीं कर सऊते ।” 

अब उसकी बात वहीं सतम हे गयी। चह कर्ता है, “खादी नहीं 
पमनता हूँ, लेकिन मेने यद समझ लिया है कि भूमि की समष्या इल करने 
के लिए पहला कद्रम डठाना हो, तो आज की परिश्यिति म॑ भूदान के 
सिय्रा दूसरा कोई चारा नहीं है। इसलिए. मैं भूठान का काम करा चाहता 
हूँ। और म॒क्ते तो अवुमय नहीं है, इसलिए आप लोगों के छाप काप 
करना चाहता हूँ ।” 


सम्था ओर अदिसक संगठन २६३ 


तो नारायण को यह क्टना चाहिए कि हम लोगों में तुम्हारा स्थान 
सब्स्य के नाते नहीं हो सकता | लेगिन तुम हमारे साथ कम करना चाहते 
हो, नो सुम्टाग स्वागत है | भूमिदान की पद्धति से भूमि तमत्या के निराज्रण 
में तुम अगर दमारे साथ था जाप्रोगे, तो हमे पद आशा है कि आमेयोंगों 
का तिद्धान्त भी घोरे-धीरे तुम मान लोगे ओर ग्रामोयोंगो का सिद्धान्त 
मान लोगे, तो यादी भी ठुम बीरे धीरे मान लोगे । इस आगे वी रचना 
काना चारते है। उसमा पिचार तुम हमारे साथ उरने लगोंगे श्र विचार- 
पर्व 5 इसमे थ्रा जाओगे ! 

रचनात्मऊ कार्य क्रान्ति-कार्य दे ? 

मुझमे उई जार पृ्ठा गया है कि हमें यह बताइये कि जो रचनामर 
काम हम बर रहे हैं, बट स्वनात्मक कार्य क्या अपने में क्रांति का कार्य 
नरहींहे 

रचनात्मक कार्य अपने में समाज उी प्रगति वा कार्य है, लेक्नि रच- 
नामक सर्प जय सिस्ती सदर्भ में रहता है, तभी व क्रानि-वार्य होताद। 
बड़ स्वनात्मक का वी हमेशा विशेषता रही है। जैसे गाधी ने रचनात्मऊ 
बाय यो आरनयर्य की श्राजादो की लड़ा के रुदर्म के साथ चोड़ दिया । 
उसके साथ रचनामऊ फ्ा्र जुड़ गया, तो अ्रग्रेज लोग सादी वो श्रपने 
दुश्मन की चरढी! समझने लगे। असल में सादी क्या थी ? क्‍या पहले 
दम टरेश में लोग पादी नीं पहनते थे ! देद्यातों में पहनते ही थे। बहाँ 
मिल का कपदा नहीं जाता था | लेक्नि मुझे याद है कि एक बार बड़ीदा 
स्टेशन पर लेते ही म॑ उतग, तो वहाँ के पुल्सिवाले इस तरह से मेरे बाप- 
दाग का नाम मुमझे पूचुने लगे, जैछे तीरय के पडे हों ! कारण यह था कि 
में गावी टोपी और सादी पढने हुआ था। दूसरे तमाम लोग जा रहे थे, 
पर उन यात्रियों से कोई नदों पृष्ठ रहा था । में उनमें समसे मह्ल वा 
याती बन गया था। कारण, वह खादी एक प्रतीज थी। बट इस देश मे 
से अग्रेशा री रचा वा निराकरण करने के लिए थ्रायी थी | 


२७० सर्वोदिय-दर्शन 


मगनवाड़ी में बापू रोयात्रीन साने लगे थे। सोयाबोन खानेयाले 
सत्र तग आ गये थे, लेक्न बापू सिलाते है, तो क्या करेंगे ? सरदार पदेल 
फह्ठ करते थे कि मालूम नहीं, "सोया बेन” कहाँ से नयी चेन ( बहन शा 
गयी है! लेक्नि आपको आश्चर्य होगा कि सरकार की पुलिस 
इस बात की हमेशा जॉच पड़ताल फ़िया करती थी कि गाधी मोजन के ये 
मग्रेग क्यों करते ई ! जहाँ दूमरे लोग लाटी और तलवार चलाना 
सीसते ये, वहाँ कोई नहीं जाता था और जहाँ चटनी यनाने का मर्वक्प 
चलता था, वहाँ उसे ठेसने के लिए लोग श्राते ये ! क्योंडि वे बानते ये 
कि गाधी के रचनात्मक कार्यक्रम से लोकशक्ति बढती है। लोगों मे पुष्पार्थ 
की प्रेरणा बढ़ती है। श्रमेरिका के असनरारवालों ने इसका नाम दी रख 
दिया था--00॥8007( (6 "०॥-(0-०ए७५॥0) स्वनात्मक असह- 
योग | उसके दो पहलू हैं | एक टे >०॥-(0-0702/07--श्रसहयोग, 
जो अग्नेजों के साथ चलता है ,श्रीर दूसरा है (079#ए७7ए७--सचना 
स्मक शअसहयोग, जो साटी, श्रस्यृश्यता-निवारण और गआमोयोग के नाम 
पर चलता है | 

जो सर्दर्भ होता है, उस सदर्भ में आ्रमोयोग क्रान्तिकारी बन जाते हैं| 
उनमे एक चेतना, एफ शक्ति थ्रा जाती है। विनोता कहते हैं कि में सौता- 
राम, सीताराम कहता हूँ । सीताराम से मतलब यह है कि भूमिदान और 
ग्रामोग्रोग दोनों साथ-साथ चलने चाहिए.। लेकिन भूमिदान में माल 
फियत वी घुनियाद बदलने वी जो कल्पना है, वह केवल सादी में था केवल 
ग्रामोयोग में नहीं आयेगी । कैसे ! 


खादीधारी मिल-मालिक 


इसका एक उठाइरण लीजिये । पहले-पहल जय सादी आयी, तय श्रौर 
आज भी ऐमे जितने द्वी लोग हैं, जो खुद खादी के लिया दूसरा कोई कपड़ा 
नहीं पहनते | लेक्नि उनकी अपनी कपड़े को मिल है या कपड़े दी दूफान 


सत्या भर अहिंसक सगठन २७१ 


है। सोचने वी बात है कि कया ये लोग वेइमान है! नहीं, व्रिलकुल 
बेईमान नहीं हैं। लेक्नि जो कुछ वे कर रहें हैं, वह मिश्याचार है, 
इतना तो हमें मानना ही होगा। क्योंकि इसमे से खादी की मूल 
चीज सिद्ध नहीं होतो। गाघी कपड़े को बाजार से उठा लेना चाहता 
था। ये लोग कहेंगे कि “हम तो खादी पहनते हैं।” तो इतने ते काम 
नहीं चलेंगा। श्रान की परित्थिति में जो विरोध है, उस विगेव 
के निराकरण के लिए जो आन्दोलन होता है, उसे 'क्रान्तिकारी आन्दोलन 
कहते हैं। गाधीजी ने अग्रेजों के राज्य के निराकरण के जितने प्रयास किये, 
उनके साथ साठी चलती थी, उनके साथ ग्रामोयोग चलते ये | इसल्पि 
खादी, आमोथोग आदि की भूमिका क्रातिकारी हो गयी थी। उसका यह मत- 
लग नहीं है कि अपने में ये चीजें अच्छी नहीं थीं। वे क्सीसे जुड़ी हुई न 
हों, तय भी अपने में अच्छी हैं ही | क्योंकि, उनके द्वारा समाज-सेवा होती है, 
व्यक्ति का स्वावलम्बन बढता है, लेकिन वे फिर समाज सुधार के साधन बन 
जाती है, समाज्ञ परिवर्तन या 'क्राति-साधन' वे नहीं बनतीं। इसलिए जो लोग 
भूमिदान का कार्य १रते है, उन लोगों का विधायक कार्यकर्ताओं के साथ 
इस दृष्टि से सहयोग हो, क्योंकि इमे श्रागे चलकर स्वना भी तो करनी है। 


बिनोबा का आहान 


आज विनोय इमारा आह्वान कर रहे हैं। वे कहते हैं---“देखो भाई, 
मुझे सेकड़ों ग्रामदान मिल गये हैं। आप लोगों में से कितने ही ऐसे लोग हैं, 
जिन्हे रचनात्मक कार्य का अनुमव है। श्राप यहाँ आइये और इन गवों में 
आकर वैठिये। ये गाँव ऐसे हैं कि “मिल का कपड़ा अपने गाँव में नहीं थाने 
देंगे, “मिल का तेल अपने गाँव में नहीं आने देंगे?---ऐसी प्रतिज्ञा करने के 
लिए, ये तैयार हैं| आप लोग चरखे से, अबर चरखे से या किसी भी प्रकार 
से इन गाँवों को स्वावलम्धी बना सकते हैं। आइये, इन गाँवों को स्वावलम्सी 
बनाने के लिए आप सबकी आवश्यकता है।” जो कार्यकर्ता इस कार्य को 


र्ण्र सर्वोविय-दर्शन 


कर सकते हैं, उनके लिए यह उत्तम अवसर है। आज थे उसमें जान 
फूँफ़ सऊते हैं। ये सभी गाँव यदि स्वावलम्नी बन जाते हैं श्र विधायक 
कार्य करनेवालों की शक्ति का वहाँ पर उपयोग होता है, तो सारे देश में 
ए+ प्रचण्ड निष्ठा पैदा हो जायगी और सभी थआ्ाज्ञिपों के लिए. एक सक्रिय 
उत्तर हमारे पा हो जायगा | इस दृष्टि ते रचनात्मक कार्य का विचार 
करना चाहिए,। जो लोग भूढान का काम कर रहे हैं और जो लोग र्वनात्मक 
काम कर रहे हैं, उन दोनों से मेरी प्रार्थना है कि आपके भूमिदन और 
स्वनात्मक कार्य न केवल साथ-साथ चले, त्लिकि इस प्रयार चलेंकि 
इनमें से आगे चलकर समाज-परिवर्तत की एक नयी आशा हम इस देश 
में पैदा झर सकें |7 





# विचार शिविर में २६-८-५७ का सा प्रवचन । 


ब्रत-विचार : १४: 

हमारे जीवन में सामाजिक मूल्यों का गाघी ने तत के रूप में समावेश 
कराया। आज तक इस देश मे ब्र्तों का स्थान व्यक्तिगत मूल्यों के रूप मे 
था| ब्रत क्सिलिए ! मेरी अपनी चित्त-शुद्धि के लिए। अपनी चित्त- 
शुद्धि किसलिए, ? आत्म-दर्शन के लिए, मोक्ष के लिए या फिर स्वर्ग 
प्रात्ति के लिए । बज के भी दो उद्देश्य होते ये । “स्वर्गंकामो गजेत, झहु- 
यात्‌ स्वर्ककाम ।” जिसकी स्वर्ग वी इच्छा हो, वह यज्ञ करे । उसके लिए 
यज का विधान था । या फिर “ठपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व, तपो वह्य इति ।” 
तप से ब्रह्म को जान ले, तप ही ब्रह्म है। उपनिषद्‌ ने इस प्रकार साध्य 
ओर साधन वा साधम्यं, साध्य और साधन की एकता का सकेत किया | 
'हुए तो यदद कद कि तप से तू ब्रह्म को जान | “तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्थ।?” 
तप से त्रक्ष को जान इतना काफ़ी नहीं मालूम हुआ, तो “उपो बहा 
इति ।” तप ही अद्ष है। साधन ही साध्य है, यह सकेत उपनिषद्‌ के ऋषि 
नेक्या | 

साधन द्वी साध्य 

लोकमान्य तिल्षक से अक्सर लोग पृछठा करते थे कि “स्वराज्य की 
परिमापा क्या है ! तुम्हारे साध्य का स्वरूप क्‍या है !” तो कई दफा वे 
कह देते थे--“राष्ट्रीय शिक्षण ही स्वराज्य है।” “ल्देशी ही ल्वराज्य 
है।” “पहिष्कार ही स्व॒राप्य है।? इस तरह से ल्वराज्य का उस 
वक्त जो प्रमुख साधन माना जाता था, इसे वे कद्द देते थे कि यही स्वराज्य 
है। हमारा साधन ही हमारा साध्य है | 

गाघी से जत्र पूछा जाता था, तो वे जिस वक्त जिस साधन पर जोर 
देना होता था, उसे बताते हुए--“खादी ही खराज्य हैं”, “हिन्दू-म॒त्तिम 

श्द् 
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एकता ही स्वराज्य है”, “अस्यृश्यता निवारण ही स्वराज्य है”, "ज्यों का 
उत्थान ही स्वराज्य ऐै?--हुस प्रकार स्वराप्प की परिभाषाएँ करते चले 
जाते थे। साध्य को साधन के साथ जोड़कर मनुष्य को साधन निष्ठ बनाने 
फी यह एक कुगलता होती है, क्योंकि सामाजिक ऋन्ति और व्यक्तिगत 
साधना, ये दोनों जीवन वी मद्दान्‌ क्लाएँ हैं | सगीत, चित्रकला, शिल्पक्ला, 
स्थापत्य-क्ला आदि जैसी इमारे जीवन की ललित कलाएँ हैं (8१00 878) 
$, बेसे ही व्यक्तिगत जीवन की साधना श्रौर सामाजिक जीवन वा उत्थान 
श्रीर क्रान्ति भी कलाएँ है और ललित क्लाएँ हैं। इनमें अधिक-से अधिक 
सोदय श्राना चाहिए. । अधिक-से अधिक कुशलता श्रानी चाहिए.। इसलिए, 
बिन लोगों ने कुशलता से क्रान्ति की, उन्होंने जीवन में भ्रौर साधना में 
कल्ला फा समावेश करने की कोशिश को | सभी जानते हैं कि गाधी जो 
भाषा लिखता था, वह बोई बड़ी साहित्यिक भाषा और काव्य प्रधान भाषा 
नहीं होती थी, लेक्नि जोवन में जय कला आ जाती है, साधना में ही जग 
कला आ जाती है, तो काव्य और भापरा का सोंढर्य कहीं खोजना नहीं 
पडता, वह स्वतः प्रकद होता चला प्राता है। गाय के बारे में पूछा, वो 
उन्होंने कद्दा--“मेरे लिए तो गाय भगवान्‌ की दया पर, करुणा पर ल्खी 
हुई कविता है।”” श्र कौन सा कवि गाय के बारे में ऐसा कह सकता था | कित 
कवि को यह बात सूझती कि मगवान्‌ को कविता लिसनी थी करुणा पर श्रौर 
उसने गाय का निर्माण कर दिया । इसी तरह उन्होंने एक बार यह कहा कि 
(पर अहिंसक क्राति वा कलाकार हूँ ।” गाधी के मुँद से लोगों ने यह सुना, तो 
“गांधी का भी समध कल्ला के साथ हो सकता है !” इस प्रकार का प्रश्न 
साहित्यिकों, कवियों श्रोर कलाकारों के मन मैं उठा | यह गाधी मी कहता 
है कि मैं भी क्लावान्‌ हूँ | यह तो मेहकी को जुकाम होने जैसी बात शे 
गयी । भला इसको भी कला का स्पर्श हो सकता है! लेक्नि जीवन में 
व्यक्तिगत साधना और सामानिक साधन का जब निश्रएूरवंक प्रयोग होता ै 
ते सारा जीवन ही कलात्मक बन जाता है । इस दृष्टि से राम्ाविक कराति 
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मे बरतें दा समावेश कराना क्राति की प्रक्रिया में कला का प्रतेश था। क्रात्ति 
भी प्रन्यरा में पहले इस प्रकार व्यक्तिगत बर्तों क्र समावेश क्सीने नहीं 
कराया था। बितने क्रातिज़री हुनिवा में हुए, उनया अपना चरित्र बहुत 
उच्च था | दे बड़े त्यागी थे। उनमें पगक्ेटि की तितित्ा थी। उन्होंने 
क्या नहीं सद्दा ! ऐठा एक भी हातिसरी नहीं हुआ कि जिसे बनणाएँ 
नहीं तहनी पड़ी, रष्ट नहीं हुए, दारिद्रय नहीं भोगना पड़ा | लेकिन इस 
सयके अपना पत मान लेना, 'ठार्बजनिक जीवन में टारिद्रण हमारा 
मन है, 'उपदास हमार बन है, इस प्रकार से सार्वदनिक जीवन की और 
च्यक्तिगत जीवन थी साधनाओं को मिलाकर व्रत को सामाजिक मूल्य बना 
देना तो गावी वी ही सिर्त थी | इस तरद उसने हमारी क्ाठि में एक 
नयी कला मर्नों के रूप में दायिल दी | 
आइये, अब एक एक बत पर सक्षेप मे विचार करें | 


सत्य 


सत्य इमारे सारे अर्नो का अधिष्ठान है, भ्रुश॒तारा है। इसमे सामने 
रपकर हम अपनी सारे जीवन दी दिशा निधारित करते है। गाधी से पूछा 
गया था कि "सथ क्या है १? 

उन्दोंने कदम, “मेग भगवान्‌ सत्य है | सत्य ही मेरा भगपान्‌ है? 

“तुमे दर्शन हुए दे १” 

“मे नहीं कद सकता) मेरी कोशिश है फि जीवन मैं में उसको चरि- 
तार्थ करूँ श्रोर उतत साक्षात्तार क्लँ | लेक्नि यह कटने वी मेरी हिम्मत 
नहीं है कि सय वा साक्षात्कार मुझे हो गया है ।”? 

यर सन क्या है ! 

सामाजिक जीवन का परम सत्य, भुवसतत सारे सामाजिक जीवन का 
अधिप्ठान क्या है ! मेरी दूसें के साथ एकना | समाज शब्द 'सम शब्द 
हे बना है। हिशाका९55, 50060 शब्द में मी जे मूल शब्द है; 
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उसक श्रर्थ है---89700॥088 | दूसरों के साथ मेरी जो समानता है, उसका 
आधार है, दूसरों के साथ मेरी एकता । यह तक का विषय नहीं है। पराने 
शाज्ञकरों ने इसे “साक्षी अत्यक्ष” कह है। साक्ञी प्रत्यक्ष याने मेरे 
अत्तित्व का स्फुरण जैसा है | "मै हूँ? यह तर्क का विषय नहीं है। यह 
अनुमान का विपय नहीं है और यह सिद्ध भी नहीं क्या जा सकता। 
प्रत्यक्ष ही है कि 'मैं' हूँ । इस तरह से दूसरों के ताथ मेरी जो एकता है, 
निछक मुझे अनुभव है। यह साक्षी प्रत्यक्ष है । इसलिए यह बुद्धिवाद से परे 
है। विज्ञान यहाँ तक नहीं पहुँच सकता, इसलिए, आ्राईनस्टाईन ने घब अन्त 
में गाधी के बारे में लिखा, तो यह लिखा कि “जहाँ तक हम लोग कोई नहीं 
पहुँच सकते ये, वहाँ तक इसकी पहुँच थी, इसलिए इम कहते हैं कि हुनिया 
में इस घरती पर ऐसा आदमी इससे पहले कभी नहीं चला था। गिरजापरों 
में, मसनिदों में, मन्दिरों मे और शुद्द्वार्रे में नो मगवान्‌ रहते हैं, उन 
भगवान्‌ में मेरी निष्ठा नहीं, मेरा विश्वास नहीं, मेरी भ्रद्धा नहीं, लेकिन 
उस गाधी ने जिस सन्‍्य और लिस भगवान्‌ की उपासना की, वह वैज्ञानिक 
है। उसमे मेरी भरद्धा भी है श्रौर निष्ठा मी है।” 

सामाजिक मूल्य के रूप मे जग्र सत्व वी हम उपासना करते हैं, वो 
भ्रुवसत्य हमारे लिए यह है कि दूसरे व्यक्ति और मैं एक हूँ । मेरे दूसरों 
के साथ एकता, मैरी सामाजिकता का आधार है। दूसरों के साथ मेरी 
एकता मेरी नैतिकता का आधार है। दूसरों के साथ मेरी एकता मेरे 
सदाचार का श्राधार है। सदाचार का आधार, नैतिकता का आधार, मनुष्य 
की सामाजिकता का आधार दूसरों के साय हमारी पारमार्यिक एकता है। 
पारमार्थिक से मतलब ! जो निरपेक्ञ है; सापेज्ञ नहीं। जिसे सिद्ध नहीं 
करना पढ़ता | यह सामानिक दृष्टि से सत्य का अर्थ है। और इसे हम 
अपने सामाजिक जीवन या धुबतारा समसे । 

यो झरुवाणि परित्यज्य अप्लुव परिलेवते । 


घ्रुवाणि तस्य नश्यति अप्लुव न्टसेव च ॥ 
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इसे छोड़रर यदि इम सामाजिक जीवन का विस़स ओर सथोलन था 
सन्ति का विचार करेंगे, तो वह अग्रतिष्चित विचार हो जावगा। साधार 
या प्रतिग्रित विचार करने के लिए दमारी दूसगें के साथ एकता, जीवन का 
परम सत्य है। 0॥76ए ०४) ॥6, यह इसकी वैनानिक परिमापा 
है। जीवन की एफ़्ता श्रीर ईश्वरनिष्ठ परिभाषा में ईशावास्यमिदसर्यमर । 
आध्यात्मिक परिमापा में स्व सक्विद यहां। सर्व खल्विद् महा, ईशा- 
वास्यमिद सर्वेम, इनका सामाजिक सकते इमारे जीवन में सारे जीवन दी 
एब्ना के रूप में है। पशु से लेकर मनुर्यों तक बिना कुछ जीवन है; 
इस जीवन मात्र वी एकता को मंने जीवन का प्रुवसत्य कटा है | 


अद्विया 


सत्य के दाद इसीफे श्राघार पर अद्टिसा श्राती है । गांघी ने कटा था 
"पोज में तो एस की निलला; लेकिन श्रद्धिंग मिल ग्रयी | एक दर- 
वाजा मिला। वर उन्द था। चामी श्रदिंठा यी ओर जग तक उस दग्वाजे 
में हे नहीं जाता, सत्य का दर्शन मुझे नहीं हो सकता है |” 
सापली के उम्मेलन में मेने गायी से पूठ्ठ दिया--“ओआपका मुख्य 
चर्म उत्प दे या अहिंसा है ? * हे 
उन्होंने लयान दिया कि सत्य वी खोज मेरे जोवन की प्रधान प्रदृत्ति 
रदी है, इसमे मुझे श्रद्धिता मिली श्र में इस नतीजे पर पहुँचा कि इन 
दोनों में अ्रभेद है। बरगेर श्रद्टिंता के मनुप्य सत्य तक नहीं पहुँच सफ्ता । 
पट मेरे जीवन का थनुमय है । मेरी साथना का निचोड़ है। इसलिए इन 
दोनों की छुगल जोड़ी को में श्रमेय मानता हूँ। सत्य श्र श्रद्धिता वी 
मेंरे लिए. 'तुगल जोड़ी' है. और यह अर्धनारीनयेश्वर नहीं है। सत्य और 
थट्ख एकदूमरे में ऐसे मुले-मिले ६ कि इनका अलग-अलग करना 
मुझिक्ल है । 
तो अटिश कैसे प्रसत द्ोताद ? श्रहिंसा श्रेम में प्रकट होती है। 
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प्रेम का आरम्भ ममत्व से होता है और उसकी परिसमाप्ति तादात्म्य में 
होती हे। हमारे जीवन में वह कैसे पैदा होता है ! दूसरे का सुल्न इमास 
सुल्ल हो जाता है, दूसरे का दुःख हमारा दुःख हो जाता है। 
“चार वेद दे शास्त्र में वात मिली हूं दोय। 
सुख दोने सुख द्वोत है, दुस दीने दुख होय ॥॥ 
सुख देने से सुख होता है, दु स॒ देने से दु ख होता है, तो फिर श्रहिंसक 
आचरण कैसे प्रकट होगा ? हम सुख ही सुख बोते जायेंगे, तो समाज में 
सुख की फसल होगी | 
“जो तोरू कॉँट छुबै, ताहि वोड तू फूल |” 
जो तेरे लिए कोई काँय लगाता है, उसके लिए, तू फूल लगाता 
चला जा ।? 
“तोकों फूल के फूल हैं, वाको है तिरसूल 
तेरे फूल से फ़ल ही निक्‍लेंगे | उसके कॉरटो में से काटे निकलते चले 
जायेंगे। तेरी फसल श्रगर कॉर्टों की फसल से बड़ी होगी, तो कॉर्ये में मी 
गुलायत लगते चले जायेंगे । 
यह श्रह्धिता का दर्शन कहलाता है। अ्रद्धिसा श्रोर सदाचार की 
बुनियाद ग्रेममलक होती है श्रौर तादात््य में उसबी परिणति होती है, 
इसलिए, यह दूसरा सिद्धान्त, दूसरा ब्रत अहिंसा का थ्राता है | इसमें भाव- 
रूप शक्ति होती है। 
दो सिद्धान्त मैंने आपके सामने रखे ये-- पुकाकी न रमते--अकेले 
की तब्रियत नहीं लगती । 'हित्रीयाह्े भय सवति'--दूसरे से भय लगता 
है। जिससे डर लगता है उसते प्रेम नहीं हो सकता ओर निससे प्रेम होता 
है, उससे कभी भय नहीं होता | उसके बारे में कमी अ्रविश्वास नहीं होता, 
कभी डर नहीं होता | इसलिए अहिंसा हमेशा प्रेममूलक होती है। तववत्र 
सयवजन इसमें झा जाता है। 


ब्रत-विचार १७६ 


इससे अधिक निर्मयता का अलग विचार नहीं करना पड़ता | भावरूप 
अहिंसा में उत्क समावेश हो जाता दै। 

अ्रत्र प्रश्न वह है कि यह अहिंसा व्यक्त कैसे होती है ! 

सामाजिज ज्षेत्र में श्रहिंता व्यक्त होती है--दूसरे का सुख अ्रपना सुख 
मानने से, दूसरे का दुःख अपना हुःख मानने से । 

आर्थिक क्षेत्र में अहिंसा व्यक्त होती है--उत्पाटन श्रौर सहयोगी 
उत्पादन के रूप मे। सह-उत्पादन और सम-वितरण | श्रर्थात्‌ हम साथ 
उपनायेंगे श्रोर साथ सायेंगे। यहाँ सहजीवन सहमोजन के रूप में व्यक्त 
होता है। सटमोजन का श्रर्थ केबल मोजन करना नहीं है। इसमे सहयोग 
आ गया, इसमें सामुदायिक उत्पादन श्रा गया। आप कितने कदम रखेंगे, 
बह आपकी सामर्थ की बात है। आर्थिक क्षेत्र में यह अहिसा का 
विनियोग है। 

राजनैतिक ज्षेत्र में श्रह्िंता लोकनीति के रूप में प्रकठ होती है। लोक- 
नीति का मूलतत््व है--नागरियों का परस्पर विश्वास और परव्पर स्नेह । 
एक नागरिऊ यो दूसरे नागरिक से भय होता कै शका द्ोती है; जय एक 
नागरिक दूसरे नागरिक से सरक्ञण चाहता है, वो प्रशासन आता है । परन्तु 
जब एक नागरिक दूसरे नागरिक से सरक्षुण नहीं चाहता, हर नागरिक दूसरे 
नायरिक के जीवन + विचार फ्रता है, तो यम था जाता है। 

सयम पहले कैसे प्रकण हुआ १ “तुम जिश्यो, दूसरे को जीने दो ।” 
लेक्नि इतना ही पर्याप्त नहीं है। एक नागरिक को दूसरे नागरिक के जीवन 
में सहायता पहुँचानी चाहिए, इसलिए “जिल्लाने के लिए. जिमो ।” यह 
सह-जीवन है| हु दूसरों को जिलाने के लिए बिश्नो। अर्थात्‌ दूसरे के 
जीवन में सद्मवता पहुँचाना अद्दिता है। दूसरों के जीवन में रुकावट 
डालना, बाधा पहुँचाना हिंता है। अ्रहिंठा मागरिक जीवन का और 
लोक्नीति का श्रघाग्भूत सिद्धात है। जिस मात्रा में नागरिकों का परत्पर 
घशय और परस्पर अविश्वास कम होता चला जायगा, डस मात्रा में 


२८० संर्वोदिय-द्शन 


लोफ्नीति का विकास होगा, लोकसत्ता की स्थापना होगी ओर प्रशासन 
का अत होगा । 
अस्तेय 

हमे दूसरों के जीवन में सद्दायता पहुँचानी है, दूसरों के जीवन में रकायट 
नहीं डालनी है | यही अहिंता श्रस्तेय के रूप मैं प्रज्ठ होती है। अ्रम्तेय 
का श्रर्थ केवल इतना नहीं है कि में चोरी न करूँ। अल्तेय का आर्थ यह 
भी है कि में दूसरे वी वस्तु की आकाक्षा भी न द्लोने दूँगा । 'काहू की प्रिय 
चर्तु न हरहू ।” किसी की प्रिय वस्ठ तुम न लो, यहाँ तक अस्तेय आता 
है। और “मत लो” से मतलग लेने की इच्छा भी मत रखो | ले तो नई 
रहा है, लेकिन लेने की इच्छा रहती है, तो रात-दिन उसका चिंतन हो रह्ष 
है। तो वद्दी फिर श्रा गया | 'सगाव्‌ खजायते काम ।” श्रस्तेय का मतलप्न 
यह है कि कहीं ४७४४७१ ॥//श४४ न हो, हमारी नीयत कहीं चिपकी 
हुई न रह जाय। युद्ध में चींटे की तरह नीयत यदि चिपकी हुई रह जाती है 
तो फिर वह श्रस्तेय नहीं है। श्रस्तेय इसीलिए मत के रूप में प्रकट होता 
है। सिर्फ चोरी न करने से अस्तैय ब्रत के रूप में प्रऊठ नहीं होता । श्रस्तेय 
एक वृत्ति भी है, अत्तेय एक प्रवृत्ति भी है। वह निष्ठा है। ट्थिति श्रौर 
बृत्ति मिलकर निष्ठा होती है | 

कभी-कभी ऐसा होता है कि हमारी स्थिति तो होती है, लेक्नि इृत्ति 
नहीं होती । जैसे कोई श्राठमी जेल में चला गया है, वहाँ वह तमाखू खा 
ही नहीं सकता । तो स्थिति यह है कि वह तमासू नहीं खाता है। पर इत्ति 
यह है कि तमाखू खानी चाहिए । यदि भोजन नहीं मिलता है; तमालू, 

नहीं मिलती है, तो वड़ी मुश्किल है| 

मान लें, शिविर में चाय नहीं मिलती, तो चाय नहीं पीते, यह ध्थिति 
है। पर वृत्ति यह है कि चाय मिल जाती, तो अच्छा होता । तो इत्ति और 
स्थिति मिलकर निष्ठा होती है। केवल स्थिति से मिथ्याचार पैदा होता है| 


चत-विचार र्८१ 

भनुष्य इन्द्रियों को समेय लेता है ओर चिन्तन करे लगता है, तो 
शभ्ह गया कि यट तो 'मिव्याचार' है। इसलिए जब बर्तों का विचार करते 
है, तो दो बाते इसमें आती हैं | एक दृत्ति ओर दूसरी स्थिति | चृत्ति के 
अलुरूप बर्तन । 

एक वैष्णव हैं। कोई वैष्णव नागन न हो, क्योंकि मेश अपना 
नम्न्‍न्ध एक वेप्णव की कन्या सेही हुआ दहै।ठों वे बोले कि 
“हमर तो एकादशी को पानी मी नहीं पीते हैं।” मैने कहा कि “पहुत 
प्रखर एकादशी करते हैं।” लेक्नि एकादशी के दिन वे कोर्ट में जाकर 
कूठी गयाही दे श्राये । मेने कहा कि “वह क्या एकादशी हुई *” कहने 
लगे, "ऐसा कहीं लिया है कि इससे एकादशी भग होती है ?” मैने कहा, 
"माँ, लिखा है 'द्वास्वापात” दिन में सोने से, मिथ्या भाषण से, बहुत 
पानी पीने से एकादशी का भग होता है। इस तरह के जो अपवाढ लिखे 
हैं, प्रचवाप लिसे है, उनमें कूठ चोलना सबसे बड़ा प्रसवाय है। आपने 
सर कुछ पालन कर लिया, लेक्नि एकादशी के दिन जाकर झूठी गवादी 
दे टी !” वे हमसे कहते थे कि “इमने तो कद दिया भूठी गवाही हे टी 
और उसका विश्वास भी हम पर हो गया, क्योंकि हम कृठ नहीं बोलते दै, 
यह उसको मालूम है ।” वह उन्होंने उसका समर्यन भी मेरे सामने रखा |! 
तो बत में दोनों यरर्ते चाहिए--- घृत्ति भी, त्थिति भी । 

मनुष्य के श्राचरण में और ठसदी बृत्ति में हमेशा अन्तर रहेगा, 
परतु उसमें विरोध न हो । अन्तर तो रहेगा, इसीलिए वह साधक है। 
लैक्नि उप्तमें विरोध नहीं होना चादिए | अल्तेय इसमें थ्रा जाता है । 

अपरिग्रह 

अत्तेय श्रौर श्रपरिअह प्रायः साय साथ लिये जाते है। अपरिग्रद 
व्य अर्थ आज तऊ लोगों ने यह किया है कि हम अपनी जरूरत से ज्यादा 
चोज नहीं रखते | लेकिन अपरियद की दूत्ति का अर्थ यह दे कि अपनी 
जरूरत की चीज भी जो मे रखता हूँ, वह अपने स्वामित्व के लिए नहीं 


रघर स्वोदिय दर्शन 


रखता | अ्रपनी जरूरत की चीज तो रखता हूँ, लेक्नि जरूरत वी चौज 
पर मेरा श्रपना स्वामित्व नहीं। जैसे शरीर पर भी हमने अपना 
स्वामित्र नहीं माना | जो लोग परमार्थी होते हैं या सेवक होते 
हैं, उन्होंने यह माना है कि यह शरीर-घर्म का सावन है। भक्त कहते हैं कि 
यह मगवान्‌ का आयतन है| भगवान्‌ के रहने का यह मट्रि है। लेक्नि 
सेवक लोग कहते हैं कि यह तो समाज की याती है। यह शरीर समाज की 
धरोहर है श्रौर यह मेरे पास है, इसलिए इसके विपय मे मेरे मन मैं ममता 
नहीं होनी चाहिए. | यदि शरीर के लिए, मी ममता नहीं है, तो फिर शरीर- 
यात्रा के लिए. जो चीजें श्रावश्यक हैं, उनके सम्मन्ध मैं स्वामित्व को कोई 
भावना कैसे हो सकती है ? यह अपरिम्रह, श्रसग्रह का अ्रतिम विचार है। 
श्रस्तेय में से अस्ग्ह आता है। अस्तेय के लिए. इतना काफी है कि मैं दूसरे 
की प्रिय वस्तु का हरण नहीं करता | लेक्नि अपरिगरह इससे एक बदम 
आगे जाता है । 
हमें बचपन में सठाचार की पुल्तके पढायी जाती थीं। उस समय 
अग्रेजी चलती थी | सठाचार जैसी कोई वम्तु भारतवर्ष में है; यह हम 
जानते ही नहीं ये | यहाँ हमने सदाचार केवल इसीम देखा था कि इसके 
साथ खाश्नो, उसके साथ मत खाम्ों | इससे बाहर सदाचार दी नहीं 
दिखाई पढ़ता था, क्योंकि रोज पूजा-पाठ करनेवाले लोग रिश्वत खाते ये, 
घूसखोरी करते थे श्रोर समझते थे कि उसमें कोई ढोप नहीं है। पूजा 
से सब प्रच्नालन हे जाता है! तीर्ययात्रा के लिए काशी जानेबाले लोग तेरह 
साल की लड़की का आधघा टिकट खरीदते थे ओर इमसे कहते 
थे कि गगाजी में नहाने के बाद यह सत्र शुरू हो जायगा । तो हमें 
सिखाया जाता था कि 26 शत९7 00९99 परी 00 007शा४- 
09 ए००। घन क्माश्रो तो ईमानदारी से क्माओ, 5मानदारी से धन यदि 
नहीं कमा सकते हो, तो गरीगी मैंही सन्‍्तोप मानों । यह नीति हमको सिखायी 
गयी थी । चत्तुतः इस देश वी परम्परा मैं यह नीति नहीं थी । इस देश की 


घत-विचार श्परे 


परणरा मैं तो यह नीति थी, जिसे आगे चलकर जेन लोगों ने और स्पष्ट 
कर दिया था कि शरीर के विषय में मनुष्य इतना तरध्य और निराग्रही 
हो जाय कि शरीर दैँका हुआ दै या नहीं, इसकी भी विशेष परवाह ने रहे । 
उन लोगों ने यहाँ तक कमाल कर दिया था। सामाजिक मुल्य के रूप में 
हम इसमें से इतना ही लेते हैं कि साढ़े तीन हाथ शरीर की ममता इ्मे 
होइ़नी होगो, फयोकि दूसरों को जिलाने के लिए जीना है। इसका अर्थ 
यह नहीं फि हमें मृलुनिप्ठ बनना है । चहुत-से बहादुर लोग यह 
कहते हे कि बस, जो मरने के लिए, तैयार है, वह सबसे बहादुर ! तो इमने 
कहा कि दीता क्यों है ! उम्े किर जीने की जरूरत ही नहीं रद जाती है। 
इसके लिए मु एक 00880 है। बह मरने के लिए तैयारी करता 
है, मृल्युनिप्ठ बन जाता 2। पर ऐसा नहीं। इमें तो दूसरे के लिए जीना 
है, दूसरे के लिए प्रपना शेर रसना है। दूसरे के लिए! से मतलब है 
ग्रमान् के लिए, दूसरों यो जिलाने के लिए। इसे कटते हैं ः शरीर भी 
ईश्वराण कर दिया | 'दिपय तो त्यांचा काज़ा नारायण । नुकाराम गाता 
है क्लि उनका दिपय भी सागयंणु हो गया। इतना शरीर वी तरफ से 
तत्स्थ हो जाता है 

भगददगीता में कहा है “उदासीनों गहब्यथः ।! तब फिर बह 
“निद्देतः स्थिसमतिः” हो जाता है श्लौर हिर भगवान, बदले दे कि 
'तेषां सततयुकाना योगश्षेम बहाग्यहस ।” 'उनके योगच्षेम की, उनके 
निद्रा को बिन्‍्ता में करने लगता £ै।? 


ट्रस्टीशिप का विवेचन 
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झपरिंगद करों तक जाता है। यद् समभने के लिए एम गांधी की 
ट्र्टीशिप की बात भी समझ लें । उसके बारे में लोग नादें बैठा लिखते 
हैं और चादे जैसा फटते हूँ । ये यद मानते है कि ट्रत्योशिप का मतलब 
के हे ट 
यह है कि तुम्दारे पास जो घन ९ै, यद घन समान के लिए है, बंद समझ" 


ज्दर स्रोह्य-दश्शन 


ऋर वह घन बढाते ही चले बाओ। समाज के लिए. है, तो समान के 
लिए वहा रहा हूँ । 

लड़के से कह दिया, “परवच्येपु लोष्ठचत्‌ ।” दूसरे का बन ढेले के 
समान समझी, तो वह हलवाई के घर से पेढ़े ही लाने लगा | लोग पृछुने 
लगे कि ऐसा क्यों कर रहा है ? तो कहता है कि “बाप ने यह सिखाया है 
कि दसरे के द्रव्य को मिद्दी के ढेले की तग्ह समझो | इसलिए उसकी 
कीमत मी नहीं देता हैँ श्रोर ले भी आता हैं, अपने घर में रफता चला 
ज्ञाता हूँ ।? कैसा श्रच्छा अर्थ कर लिया उसने ! 

लोगों ने ट्रस्टीशिप का मतलब यह कर लिया है कि व्याज मी लेते 
जाओ ओर उस वन को बढाते भी चले जाओ ! उसके विपय में आसक्ति 
भी रखो । अ्रन्त में केवल इतना करो कि इसका भोग भगवान्‌ को लगा 
विया करो | जैसे हम सवा सेर मिठाई लेकर महावीरनी के मन्दिर में जाते 
हैं, एक पेडे का भोग लगा उेते हैं | वाकी के पेढ़े तो हमारे हैं ही। यह 
सदहयवीरनी का प्रसाद हो गया ! 

सोचने की बात है कि लिप्त व्यक्ति ने अत के रूप में सत्य-अहिंसा- 
अत्तेय का प्रतिपाटन किया, उसने भला ट्रस्टीशिप का अर्य ऐसा किया होगा ! 

ट्रस्टीशिप का अर्थ यह है कि परम्परा से और परित्यिति से जो धन 
छुके प्राप्त हो गया है, उसे दूसरों का समकफऊर जलल्‍्दी-से-जल्दी उससे मुक्त 
हो जा । नहीं तो ट्रस्टीशिप का कोई श्रर्थ ही नहीं है। किशोरलालमाह 
ने सार्वजनिक सस्याओ के बारे में लिखा था कि सार्वजनिक निधियाँ को 
भी हम व्याज ले लेकर बढ़ाते हैं ओर उनका ररक्षुण करना अपना कर्तव्य 
समभने हैं| यदि व्यक्तिगत परिआह, व्यक्तिगत सम्रद्द निपिद है; तो 
सावननिक समग्रह भी कम निपिद् नहीं है ! 

द्रष्टीशिप के दो पहल हैं | एक है--तक्रमण-काल का पहलू | सक्रमण- 
कल के लिए यह व्यवस्था है। पूँजीवाटी समाज-व्यवत्त्या से इमें श्रमनिष्ठ 
समाज-व्यवस्था की ओर कदम बटाना है। इसके लिए. सम्रह के विसजन 


ब्त-विचार श्य५ 


की आवश्यकता है । सग्रह का यह वितजन अतनिष्ठा से होना चाहिए 
याने व्यक्ति का शुद्धिकरण होना चाहिए। क्राति वी प्रक्रिया में व्यक्ति के 
शुद्धिररण की, व्यक्ति फी चित्तशुद्धि की योजना 'हृठय-परिवर्तन! कहलाती 
है। क्राति की प्रक्रिया ही ऐसी हो कि उसमें व्यक्ति वी चित्तशुद्धि की 
योजना हो । इसलिए जिन्हें आज आनुवशिक अधिकार से विरासत में 
सपत्ति मिल गयी है या कानून से मिल गयी है या बिन लोगों ने पहले 
खरीद ली है था कमा ली है, उन लोगों से गांघी कहता है कि इस संपत्ति 
को अपनी मत समझो । समाज की घरोहर या थाती समझो | इसका 
मतलब यह नहीं है कि इसे ठुम बढ़ते चले जाओ | वस्तुतः उसका मतलब 
यह है कि तुम्हें यह चिन्ता होनी चाहिए कि कब्र में यह सम्पत्ति समान को 
लौथ देता हूँ शोर कब मेरा चित्त शान्त शेता है। तब तक मुमे वेचैनी 
रहनी चाहिए | कवि कहता है, “यह शकुन्तला अब जा रही है, तो जैसे 
मैने दूसरे का न्यास, दूसरे की थाती दूसरे को लौट दी है; इस तरह से मेरी 
श्रात्मा अ्रव सन्तुष्ट हो गयी है ।” यह है उक्रमणकालीन पहलू। धनिकों 
के लिए, मालिकों के लिए, सम्पत्तिमानों के लिए गाघीजी के द्रस्टीशिप 
का यही श्रर्थ है कि उन्हें उम्नद का विसर्जन करना है। यदि वह अर्थ 
उन्होंने नहीं लिया है श्रीर यह माना है कि गाधीजी का यह मतलब था कि 
तुमे तम्रह की कुशलता है, इसलिए सम्रह दी बढ़ाते जाओ और यह 
मान लो कि अपने समान्ष के लिए यह सम्रह कर रहा हूँ, इसमें ले तुम 
हलवा-पूड़ी के रूप में प्रसाद लेते जाओ्रो और दूसरों को बाजरी की रोटी 
के रूप में कभी-कभी देते जाश्रो, तो उसवा ऐसा मतलब उनके मन में कमी 
हो ही नहीं सकता । बिन्‍होने ऐसा अर्थ लगाया है, वे वहुत ही गलती पर है । 

टृस्टीशिप का दूसरा पहलू यह है--कैवल घनिक ही द्रत्टी नहीं है; 
श्रमिक भी ट्रस्टी है। बहुत सम्पत्ति, धन या सप्रहवाला ही नहीं, श्रत्प 
सग्रहवाला भी ट्रस्टी है। उसे मी अपने-आपको द्रस्टी ही मानना चाहिए) 
जहाँ वह काम करता है, वह काम समान का काम है। उस क्मम के उप- 
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करण भी समान के है, उसके अपने नहीं हैं | उनका वह ट्रस्टी है। हम 
पहले यह माँग करते हैँ कि ॥0 ॥700॥8 शयाते ग्राहशाएश्राड ए 
एा000%राणा प्रापधष ए७शे०णणह ॥40 06 00000: उत्पादन के 
साधन उत्पादक के कब्जे म॑ होने चाहिए |” बाद में हम यह माँग करते ई 
कि उत्पादक मी उनका ट्रप्टी होगा | वे साधन उसके अपने नहीं होंगे । 
वह उन उपकरणों का श्रीर उत्पादन का अ्रपने-प्रापको मालिक नहीं 
मानेगा | जितना उत्पादन वह करेगा, उतने उत्पादन का भी वह अपने- 
आपके मालिक नहीं मानेगा। 

तो हमने देसा कि सम्रह-पगयण मनुष्य ने कद्दा कि “तुम इमानदारी' 
से यदि धन कमाते हो, तो उस धन पर तुर्द श्रविकार है” उसकी ईमान- 
दारी का मतलत्र यही है कि शोड़ में तुम जीत जाते हो, तो उस धन पर 
तुम्हारा अ्रधिकार है | 

दूसरे ने कटा, “यह चढ। ऊपरी श्रौर होड़ की पद्धति से जो घन 
कमाया णाता है, यह चोरी ही है। #)॥ 9॥00७४ए 8 (0 जितनी 
सम्पत्ति है, वह सब्र चोरी ही है ।” “स्तेच एबं स ” भगवदगीता में कह 
गया | सारी सम्पत्ति, साग सम्रह यदि चोरी है, तो उसके निराकरण के लिए, 
समग्नहवान्‌ से कहा कि तुम अपने को अपने सम्रह का थातीदार मानो, निधि 
पालक मानो, न्यासघर मानो | तुम समाज की ओर से उसे रफ्ो, लेकिन 
इसका मतलब्र यही है कि जितनी जल्दी खर्च कर सको, उतनी जल्दी उसे 
अर्च कर डालो श्रौर समाज की जिम्मेबारी से मुक्त हो जाओ। जिनके 
पास अल्प सग्रह है, उनके लिए गाधी कहता है, “ठ॒प्र जो कपाते हो, 
अपनी मेहनन से कमाते हो, लेक्नि श्रपनी मेहनत की कमायी हुई रोटी पर 
भी तुम्दारा अधिकार न हो । भूख का अधिकार है, रोठी भूख के लिए है। 
तुम्हारे पेट मैं भूख है, इसलिए भूख का अ्रधिकार रोटी पर अवश्य है। परन्तु 
तुग्दरे पड्ठोस में कोई भूसा है, तो उसे चोट दो। तुम्हारे पास श्राघी रोटी हो, 
तो उस आधी को भी बाँट दो ।”? गरीब आदमी या अल्प तग्रहवान्‌ व्यक्ति 


बत विचार र्८छ 


का भी अपनी मेहनत की उपज पर और अपनी मेहनत के उपकरणों पर 
स्वामित्र नहीं माना जाता । इसीका नाम है--“टृस्टीशिप” । यह शाश्वत 
'टृल्टीशिप' है। 


ट्रस्टीशिप के दो पहल 


इस तरह हमने ट्रस्टीशिप के दो पहलू देखे--१. सक्रमणकालीन 
डृस्टीशिप, (रिवशक्मञातणाएं 70४४७ श्रौर २, भाश्वत ट्रस्टीशिप, 
सक्काओवाशाई 7ाइ६९शाए, 3 05008 77ए४0९७॥७ । 

भंत्र इसमें दो तग्ह की सम्पत्ति श्राती है । एक, जिसे वात्तविक सम्पत्ति, 
प8४ णणाह' कहते है, और दूधरी, जो वाल्तविक नहीं होती, लेकिन 
लिसे हम मानते दे कि यह समत्ति है। वात्तविक सम्पत्ति में व्यक्तिगत 
सम्पत्ति मी होती है, निसे हम िशघणाश शिछशर्क श्रौर शितरए॥/6 
ए/0/५7| 65 क्टते हैं। इनसा अन्तर इमे समझ लेना चाहिए | 

श्रदमदायाद में रिक्शे चल रहे हैं। मान लीजिये कि नारायण देसाई 
ने और मेने मिलकर चार रिक्शें खरीद लिये। हम रिक्शे कमी नहीं 
चतातें। रिक्‍्शे चलानेवाने फो क्यिये से दे देते है। उनसे कहते है कि 
(तुम चलाश्रो श्रीर कराये में से थोड़ी सी बचत हमें दे दिया करो | ? 

| 0 030॥6 200७6 या पिएं 07७65) वास्तविक सम्च्ति' 

कइलाती है। याने हमारी यह केवल सपत्ति ही है; उसका उपयोग भी हम 
नदीं करते । ऐसी हमारी सपत्ति, जिसका उपयोग भी हम नहीं करते, 
एुजीवाढ वी परिभाषा में 'हिल्शं 20925? है। यह निरेत्ष सपत्ति 
है, याने इसका कोई उपयोग भी नहीं है। अध्यात्म और नीति कहती 
है कि इस सपत्ति से मनुष्य का विनाश होता है, लेक्नि पूँजीवादी श्रर्य 
व्यवस्या में यह 'सपत्ति! है। मैं हल रखता हूँ। उसे में बहुत-से अन्य क्सानों 
फो क्रिये पर दे देता हैं, पर खुद कमी नहीं चलाता | तो यह जो 'इल 
है, उसम उपयोग मुझे कुछ नहीं है और फिर मी वह मेरी ?00श 0 
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( सम्पत्ति ) है। ऐसे ही आज जमीन बहुत आदमियों की 0809 
]7०7७१४४ए है, जिसका उपयोग वे निलकुल नहीं करते, लेकिन जिस पर 
उनका कब्जा है | मैं घोड़े पर कमी नहीं बैठता। घोड़ा दूसरों को किराये पर 
देता हूँ । इस तरह की सपत्ति है यह | 

दूसरी व्यक्तिगत सपत्ति है ?श5णाहों 7700७४%, जिसका मैं उप 
योग करता हूँ। जैसे मेरा कुर्ता है। नारायण का कुर्ता मेरा नहीं हो सकता, 
मेरा कुर्ता उसका नहीं हो सकता | इसे 'पसंनल प्रापर्टी! उपयोग की वस्तु 


कहते हैं 
आज रूस और चीन मैं उपयोग वी वस्तुओं का सुग्मद श्राप कर 


सकते हैं, लेकिन उत्पादन के साधन का सम्रह कोई नहीं कर सकता। 
रूस और चीन पूजीवाद से एक कदम आगे कहाँ गये हैं, यह समम लेना 
आवश्यक है। इन कऋरातियों ने यह कदम उठा लिया कि कोई भी व्यक्ति 
उत्पादन के साधनों का उम्रह ओ्रोर स्वामित्व नहीं कर सकेगा, लेक्नि 
वह उपयोग की वस्तुओं का सम्रह कर सकता है। कोई भी चाह्दे तो दस 
कुर्ते रख सकता है। लेकिन उसकी ठिक्षत यह है कि दस कुर्त मिल जाने 
पर भी उसे दस शरीर नहीं मिलते। और फिर वह यह खोजता है कि 
ये दस कुर्ते में कय-कत्र पहनूँगा। साधनसम्पन्न हर भीमान्‌ भगवान्‌ से 
नित्य प्रार्थना करता है कि “हे मगवन्‌ ! मुझे एक से ज्यादा शरीर तो दे 
ही हे | रावण को तूने चीस हाथ दिये थे, तो वह कम से कम सो अऑँगूठियाँ 
पहन सकता था। पर मुझे तो दो द्वी हाथ दिये हैं, केवल दस ही 
उँगलियाँ दी हैं | बढ़े दुःख की वात है ।? कपड़े सी हों, तो भी पहनने के 
लिए. तो शरीर एक ही है। मोटर दस हो, तब भी बैठने के लिए. शरीर 
तो एक ही है। व्यजन और पक्‍वानन हजार हों, पर खाने के लिए पेंट तो 
एक ही है। 

इसलिए, उपयोग की वह्तु के सम्नह से समाज को बहुत कम भव 
रहता है। व्यक्तिगत सम्पत्ति से डर नहीं है। उपयोग की वस्तुओं का 


प्रत विचार न्प्प् 


सम्रह एक मर्रात से अधिक नदी हो तकता ! आज दस मोटर रखनेवाले 
की शान है; प्रतिय्ा है। इसलिए द8 मोर्रें रहता है। कल मोटर की 
प्रतिण्टा दी न रदे, तो क्या होगा ? अ्रत्र तो भगी मी मोटर में कपड़ा ले 
जता है! इस तरह मोदर की प्रतिष्ठा कम हो रही है। तय मोदर में कोन 
बैठना चाहेगा ! 


इसलिए समाचबाद और साम्बवाद में एिशाउत्तश शिणालर रख 
सकते है, ?िएए४/8 20एश 6 नहीं। आप उपभोग कौ बह्ठुओं का 
सपह कर सस्ते है और यह भी कप तर £ जब तर समाज में हुर्मित्ष है। 
यद तो समी मानेंगे कि जय दुर्मिक् होता है, वहाँ द्ृरत्ति में अनुदारता होती 
है। वस्तुओं की कमी याने दाखिय जहाँ है, वहाँ पर चित्त अनुदार रहता 
है। दस आहठमो हैं और एक ही रोटी है, तो में दूमरे जे वड़ा कौर हें , 
इसके लिए बहन हो बड़ा दिल चाहिए। बरय दमित्ञ होता है, वहाँ पर 
मनुष्य के लिए, उदाग्ता पहुत मुम्क्लि हो जाती है। इमलिए याघी ने 
हमें उपवात का तन सिखाया था। जो भूत होता है, बट दुनियाभर को 
खा जाना चाहता है। उसके सामने सारे चीजें और सारे प्राणी श्रन्त के 
स्प में ही आते है| वह सारे जगत्‌ को झोर दूसरे मनुष्यों को अपना 
श्नन्‍न मम लेता है। दो तरह के लोग मनुप्प मो अन्न यना लेते हैं | 
एक वर, बिसे भूत है श्रोर दूसरा वह, चो पेट है। “महाशनों भह्दा 
पाप्मा विदृष्येनमिद बरिणमरु ॥--गीता ३४ ३७--वह जो महाशन 
है, बढ़ामुग की तरह जिसवी भूज़ है, खाने का जिसे बहुत शौक है, 
ऐसे श्राव्मी के लिए दूसरा मनुष्प मी अन्न बन छताहै। श्यलिए 
वह शोपक' कदलता है। वह मनुप्य वो मौ चूमता दै। और दूसग, लो 
बुभुत्षित ( भूया ) होता है, बट मी इसी तरद से सोचता है कि में सारे 
दुनिया को या डालूँ | 

गाधी ने उड़ी कुशलता से और बड़ी सहृद्यता से हमे इस दुभिक्ष में 
से उबर लेने के लिए गरीत्रों दो भी उपवास का मत सिखलाया | 

श्६ 
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दुमिक्त में से क्राति तब्र होती है, जय वियश मानव भूख की जगह 
उपवास का त्रत ले लेता है। भूख मे से क्राति तर होती है, जय्र भूखा 
आदमी उपवासनिष्ठ बन जाता है । पुराने माक्संवादियों ने कह था, “भूख 
बढ़ाश्रो, तो क्राति बढ़ेगी ।” पर अन्र वे ऐसा नहीं कहते, क्योंकि केवल भूख 
मे से मीख भी पैदा होती है | भूख में से क्राति कब पेंगा होती है ! ज्र 
भूख में से उपवास की शक्ति पैदा होती है । 

इसलिए जहाँ हु्मिक्त है, वहाँ पर प्राथमिक आवश्यकताओं की पूर्ति 
ही नेतिक श्रौर आध्यात्मिक प्रयास है। गाघी ने कहा था, “मगवन्‌, भव 
इस देश में यदि तुम्ह आना हो, तो रोटी वनकर आना होगा | हौपदी के 
लिए तुम वस्ध यनकर भाये, भूखों के देश में तुग्हें रोटी बनकर आना 
होगा ।” यह इसीलिए कहा कि जहाँ दुर्मिक्ष होता है, वहाँ सास्‍्कृतिक विकरात 
नहीं होता | 


सयोजन के तीन कदम 


हुर्मिक्ष मे से प्राथमिक तपन्‍नता की तरफ हमें पहले जाना होता है, 
इसलिए, सयोजन का पहला क्‍्टम है 50 श7७/, निर्वाह। सबसे पहले 
एण्ड 70. 9एशफए्कं होना चाहिए] जो विपन्न है, उसवी 
प्राथमिक आवश्यकताएँ पूरी होनी चाहिए | भूसे को रोटी मिलनी चाहिए, 
नगे को वद्न मिलना चाहिए। लेकिन मीख के रूप में नहीं। यह किसी 
धनवान्‌ की उठरता से नहीं मिलेगा ! 

बल्तुश्रों की कुछ विपुलता अवश्य होनी चाहिए, ताकि वेंदवारे के 
समय मंगड़ा न करना पढ़े। इसलिए ?)क्वाशाा8 07 शै06 
7000७०४09 विपुलता के लिए सयोजन, यह दूसरा कदम है, जिसे हम 
समाजवादी कव्म कहते हैं| विपुल्न उत्पादन के साथ-साथ सम-वितरण 
समानवाद कहलाता है| लेकिन प्रश्न है कि सम-वितरण कोन करे ! 

लड्डू हैं, बेंठे हैं, बॉटनेवाली माँ है और उस माँ का कुछ वजन भी है; 
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तो सम-वितग्य होगा | पर माँ मी नहीं है, बाप भी नहीं है, लघडू दे और 
बेटे है। तय यदि सम वितरए करना है, तो चेचों में पद मावना होनी चाहिए 
कि पहले छोटे-से-छोटे को दूँगा, बाद में उससे बड़े को दूँगा, ओर उसे बढ़ा 
जो होगा, वह सबसे बाद लेगा | यह सिद्षाशगराह 0 5007ल्‍0700त 
कइलाता ह। संयोजन में बन्दुत्व की प्रेरणा ठाखिल होनी चाहिए । 

अपग्यिह ओर अतग्रह का यह अर्थ नहीं है कि बस, इम सितना 
आवश्यक है, उतने का उग्नह करते चले जायेंगे श्र दूसरे का नहीं लेंगे ।? 
मला आवश्यक वी भी कोई इयत्ा है, कोई मादा है ! उधर तो मयादा 
ही नहीं है, इधर वह मर्यादा कि क्सीके धन की अमिलाया मत कर। 
शक्‍्गचारं ने ,क्ह्म कि “क््सीका” से मतलत् “अपना सी” याने तीनो 
पुरुष आ गये | अर्थात्‌ प्रथम पुरुष की भी अ्मिलाय सन कर, अयने धन 
की मी श्रमिल्ात मत कर | सम्रह की ही अमिल्ाषा छोड़ दे । 

सप्रोजन की इट्टि से पटला जूहों दुर्भि्ष है--वहाँ निर्माह के लिए 
संयोजन 

दूसग जहाँ वलुओं की कमी है, वहाँ विषुलता के लिए सयोजन | 

लेक्नि त्रिपुलता को श्रोग द्वी घ्वान न चला जाय, तो भनुष्व व्सें ओर 
से ध्यान हट जायगा। इसलिए बचुच के लिए सयोजन। यहाँ हम 
अपग्मिद तक आ पहुँचे । 

एकडणाश ?700८४७५ वह चीज है, दो इमारे उपयोग की है। 
जित मकान में में रहता हूँ, उत मकान से सम्पत्ति का निर्माण नहीं दोता | 
मकान से मसन नहीं पेंढा होता | ऐसी चीजें, जिनसे कुछ पैदा नहीं दोता, 
जिनका मै केबल उपयोग कर्ता हूँ, उन्हें आप मुझे सजने देते हैँ | क्यों ? 
आज इुर्मिन्ञ हैं, इतलिए | दुमिक्न बह होता है, वहाँ उपयोग की वल्तुओं 
के सग्रद की सुविधा लोगों के लिए ग्गव देनी दोती है। उसमें से फिर वह 
पिपुलता की ओर जाते हैं। तो बिपुलता के साथ-साथ दूसग उपोजन 
करना पड़ता दे कि विपुलता का उपयोग एफ़्दूसरे के लिए हो | इसलिए 


पु 
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मैंने सह-उत्पादन की बात रखी थी कि एक-दूसरे के लिए. उत्पादन हो 
ओर अब उपयोग मे, विपुलता नहीं होगी, तो जो भी चीज होगी, उसक 
सम वित्तरण होगा । दूसरे को खिलाकर खायेंगे | वन्धुत्व के लिए सयोजन 
करेंगे | यहाँ पर अपरिग्रह का त्रत ओर गाघीजी वा ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त 
एक हो जाता है । दोनों की कसौटी यही है कि उग्नरह न रहे । 


ब्रह्मचयं 


इसके बाद ब्रह्मचर्य का सिद्धान्त आता है । उस विषय मैं में पर्यात 
कह चुका हूँ । स्तली-पुरुष-सम्मन्ध समान भूमिका पर आ जाना चाहिए | 
स्री श्र पुरुष का समान मनुष्यत्व सह-नागरिकत्व के रूप में चरिताथ 
हो जाना चाहिए | इसके लिए, यह करना चाहिए, कि जिन नैतिक सिद्धान्तों 
ने पुरुष के जीवन मे एक नीतिमत्ता प्रस्थापित कर दी है, उन नैतिक सिद्धातों 
को ज्री जीवन में भी वही स्थान मिल जाना चाहिए, णो पुरुष के जीवन में 
है। ब्रद्मचये जैसे पुरुष-जीवन से मुख्य है, वेसे ही स्रीजजीवन के लिए भी 
माना जाना चाहिए । वैधव्य या तो सन्‍्यास की भूमिका पर श्रा जाना 
चाहिए या फिर विधवा ओर बिधुर की अ्रलग-अ्रलग कक्षा न हो, 
ये दोनों समान भूमिका के माने जाने चाहिए। दूसरा, हुटुस्ब में ख्री 
वी कौटुम्बिकता मातृत्व की भावना से सम्पन्न हो जानी चाहिए | मेरी पत्नी 
मेरी पत्नी नहीं है, वह मेरे व्चों की माँ है, यह भूमिका उसकी रहेगी। 
उसी प्रकार कुठठम्म मै ल्ली की नागरिकता का स्वीकार हो जाना चाहिए । 
इस प्रकार हम ज्ी-जीवन को मातृत्व और नागरिकल, दोनों से 
सम्पन्न करेंगे। 

पुरुष छ्ली के विषय में श्रनाक्रमणशील होगा | ञ्ली का शरीर अब 
खरीदने-बेचने या अपहरण बरने का पदार्थ नहीं रहेगा। इसके लिए 
पुरुष की वृत्ति अनाक्रमणशीलत्ता की होगी और स्त्री की दृत्ति निर्मेयता 
की रहेगी। झ्री सरक्षण नहीं चाहेगी, वह सावधान तो होगी, लेक्नि 
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डरेगी नहीं । यटि ऐसा नहीं होगा, तो ल्ली-पुद्य वा सद-नागरिक्ल और 
तह-जीवन अ्रसभत्र है। सह-जीबन मी छुनियाएं शुद्ध और पवित्र शेनी 
चाहिए | स्ली अपनी जान से अपनी इजत को बी सानेगी, तभी घद 
सुरक्षित ही नही, स्वरक्षित भी होगी । आज छी परमत है, पर पोपित है, 
पर-रक्षित है और पर-प्रशशित भी है। पुरुष के नाम पर चह उलती 
है। पुरुष यदि जी के नाम पर चलता है, तो वह अधम माना जाता है| 
बह उसके मैहर मे चला जाय, तो लोग कहते हैं कि यह उस लड़की का पति 
आया है। लेकिन और जगह वह कभी अपनी छी के नाम पर नहीं चल 
सकता । ल्ली के जीचन में से ये तीनों बातें निकल जानी चाहिए ) उसके 
लिए ञ्ली पुदपनिष्ठ न रहे, तत्त्वनिष्ठ बने | पुरुष अपने सिद्धान्त के लिए 
जो कात्यंग करता है, तो उसका गौरव शेता है। ज्लीमी मीराबाई की 
तरह भगवान्‌ के लिए. अपने पति का त्याग करे, सिद्धान्त के लिए पुरुष 
वा त्याग करे, तो उसका गौरव शेना चादिए। जी व्यक्तिनिप्ठ नहीं होगी, 
तत््वनिष्ठ दोगी। 


लोकसस्या का प्रश्न 


प्रह्न चर्य में से एक अन्य सिद्धान्त भी निकलता है, जिसे हम 'लोक-सस्या 
का प्रश्न! कहते हैं | इस प्रश्न का विचार इसने बह्मचर्य ढी भूमिका से 
नहीं किया। गाघी और कुद्ठम्कनियोजन के प्रवर्तकों में मूलभूत अतर 
रह है। कुठुम्म-नियोजन प्रवर्तकों ने इस समस्या का विचार प्राणि-शास््र 
की दृष्टि से किया है, याने मनुष्य को करीचर-करीय पशु के स्तर पर रखकर 
किया है। हम देखते है कि श्राव मनुष्य का कोई शरीर-श्रम प्राकृतिक नहीं 
रह गया | पाखाने पेशाबरजाने बनवाये लाते हैं । मतुष्य चाहे जहाँ म-मून 
विसर्जन नहीं कर सकता। स्नानागार श्लोर भोजनालयों की व्यवस्था की 
जाती है। ठह-भोजन कराते हैं। विवाहों मे लोग अ्रमत्रित किये जाते हैं । 
विधाइ एक तस्कार बना दिया गया है। इस सयका अर्थ यह है किल्नी 
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और पुरुष का संत्रंध केवल प्राकृतिक नहीं है, वह सांस्कृतिक संबंध हो गया 
है और इसलिए प्रजनन भी केवल प्राकृतिक नहीं है, उसदी भूमिका सांस्क- 
तिक हो गयी है। पशुओं का प्रजनन केवल उपयोग की दृष्टि से होता है 
कि यहाँ पर गिर जाति की गायें नहीं चाहिए, कांकरेज की चाहिए | तो, 
था तो दूध की दृष्टि से देख लेंगे या साँड़ की दृष्टि से कि केसा बैल होता 


है! लेकिन मनुष्य के पितृत्त का और मातृत्व का कोई ऐसा विचार 
कर सकेगा 


एक तरफ गांधी है, दूसरी तरफ किंगकांग है। अब यह निर्णय कैसे 
होगा कि किसकी तंतान वढ़नी चाहिए ! गांधी के नाम के नीचे लिखेंगे 
8५ 5 9000 77072898 या लूईं के नाम के नीचे लिखेंगे ॥/४ए 
8 (798 470/8888 ? किसकी चिरादरी बढ़े ? रावण के नाम के नीचे 
आप यह लिखेंगे या राम के नाम के नीचे ! रावण की प्रचएडता देखिये । 
जमीन पर खड़ा होता है, आसमान में सिर लगता है। श्र राम ! 

“सुकुमार कुमार दोऊ, जनकसुता सुकुमारि |” 

जनकसुता भी सुकुमारी श्रोर राम-लच्मण भी सुकुमार | भरत चलने 
लगे, तो ठुलसीदास ने लिखा---/'मलका भलकत पायन केसे !” छाले पद 
गये पैर में | कितने सुकुमार ! और वे रावण आदि ! कुंमकर्ण का वर्णन 
किया है कि वह खुर्राटे लेता था, तो हाथी श्रोर घोड़े उसके नथनों में चले 
जाते थे। कितना प्रचंड, कितना बढ़ा £ तो प्रश्न है कि मनुष्य का, लोक- 
संख्या का विचार आप गुण की दृष्टि से करेंगे, शारीरिक प्रचण्डता की 
इंष्टि से करेंगे या केवल संख्या की दृष्टि से करेंगे ! ये सारे विचार आज 
प्रस्तुत हैं । 

बटेंगडू रसेल ने एक छोटी-सी पुत्तक लिखी है--/१४०७ ॥त008 
0: ० णाश्ाएुंग8 फ्०१0.”, इसमें उसने लिखा है कि 'यूरोप में तो 
जनसंख्या कम होती चली जायगी, क्योंकि हम लोगों में संतति-नियमन है 
ओर हममें दूसरे शौक पैदा हो गये हैं । परन्तु एशिया में लोग बढ़ते चले 
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लायेंगे | परिणाम यह होगा कि उत्पादन हम करते चले जायेंगे और खाते 
वे चले जायेंगे | इसलिए, या तो उनका उत्पादन बढ़ना चाहिए या उनकी 
लोक घख्या कमर होनी चाहिए । नहीं तो हमारा जीवन मान गिर जायगा । 
हिन्दुस्तान में गाधी के बाद जवाहरलाल नेहरू ही एक आदमी ऐसा आया 
है कि जो अवियेको नहीं है । गाधी तो श्रविवेकी था। यह अविवेकी नहीं 
है, क्योंकि यह कहता है कि सतति नियमन करना चाहिए ।? 

स्पष्ट है किआज जनछख्या की समस्या अन्तर्राष्ट्रीय और सामाजिक 
समस्या मानी जाती है | दृशका एक ही पहलू नहीं है। इसका मुख्य पहलू 
सात्कृतिक है श्रौर दूसरा पहल सामानिक है । आन लोक-सख्या की समस्या 
एक तरह से वर्ण-मेद वी समत्या में परिणत हो रही है । इसलिए, इस 
मामले में भी दो सम्पदाय हो गये है | कम्युनिस्ट कहते हैं कि यह श्रवास्तविक 
समस्या है। कम्युनिस्टों का सित्रा इस मामले के किसी मामले में गाधी 
से कमी एक्मत हुआ ही नहीं | दुनिया में वेशानिर्कों में कम्युनिस्ट ही 
ऐमे हैं, जो पह कहते हैं कि समस्या बात्तबिक नहीं है। इस विषय 
में पू्वीय श्रौर पश्चिमी, ये दो सम्प्रदाय हो गये हैं। पहली पति 
क गोलाव शुरू होता था यूरत्ञ पर्वत से। श्र परिचमी गोलार्ध 
शुरू होता है दक्तिय जमनी से। वा़ी सब पूर्वीय गोलार्ध है । कम्युनिर्टों 
के प्रभाय में जितनी दुनिया आ गयी है और एशिया और अफ्रिका वी 
जो दुनिया है, वह सब पूर्वीय दुनिया कहलाती है। आज का पूर्व और 
पश्चिम का भेद पहले के पूर्व शोर पश्चिम के भेद जैसा नहीं है। कम्यु- 
निज्म को लोग पूर्व की चीज मानते हैं, पश्चिम की नहीं। इसलिए, सब्र 
पृ्वीय राष्ट्रों का यह कहना है कि जन-उख्या का प्रश्श आज का गम्मीर 
प्रश्न नहीं है। पश्चिमी राष्ट्रों का यह कहना है कि जन संख्या वा प्रश्न 
आज का ही गम्भीर प्रश्न है। इस प्रकार इसमें दो सम्प्रदाय हो गये हैं । 
आँकड़े और विजान के नाम पर इस भ्रम में पड़ने की कोई जरूरत नहीं 
है कि जो विजञानवादी है, जो आँकड्ों पर चलनेवाले हैं, उनमे भी दो 
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सम्प्रदाय हो गये । ये दो सम्प्रदाय हुए हैँ वर्णमेद के आधार पर ! सन्तान 
किप्तकी बढ़े, यह मूलभूत समत्या ली गयी। पश्चिम दी सतान तो बढ 
नहीं सकती, इसका मुख्य कारण यह है कि जहाँ जीवनमान बढ़ जाता 
है, वहाँ पतान-बृद्धि घट जाती है। जीवनमान बितना उन्नत होगा, सन्तान 
उत्तनी कम होगी | 

हमारे यहाँ पुराणों में १०० मे से ६० राजाओं को या तो सन्तान के 
लिए दूसरी शादी करनी पढ़ी या पुत्रकामेंष्टि यज्ञ चरना पढ़ा | यानी 
जीवन जितना सम्पन्न हो जाता है, सत्तान-बवृद्धि उत्तनी कम हो 
जाती है | प्रकृति का कुछ ऐसा नियम मालूम द्वोता है कि जहाँ पर विप 
न्‍नता और गरीबी श्रधिक होती है, वहाँ सन्‍्तान श्रधिक होती है | वैज्ञानिक 
इसका बहुत ज्यादा स्पष्टीकरण नहीं कर सके, लेकिन समाजशाह्नियों वा 
यह निरीक्षण है कि जो सयमी दोते है श्रौर जिनका जीवन उन्नत होता है, 
उनकी सन्तान में रत्त्व श्रधिक होता है, पर उनवी सख्या कम होती है। 
जिनका जीवन विपनन और क्षीण होता है, उनकी सन्तान वी सख्या श्रधिक 
होती है और सच्त्व कम होता है । 

लोकसख्या का प्रश्न हल करने के लिए, विनोत्रा का एक उपाय है| 
वे कहते हैं कि समाज में अनुत्पादर्कों दी सख्या न चढ़े | आवश्यकता इस 
बात की है कि उत्पादों का जीवन सम्पन्न हो। पर श्रान अनुध्पादकों का 
जीवन सपनन है, उत्पादर्की का जीवन विपन्न है। इसलिए उत्पादकों की 
सन्तान तो बढती है, लेक्नि उत्पादकों वी सख्या समाज में नहीं बह सकती, 
क्योंकि वें वेबार हो जाते है। तो जिन उत्पादवों के घर में सनन्‍्तान बढ़ती 
है, उनमें उत्पाद्दों की ही सख्या बढनी चाहिए और समाज में जो 
अनुत्पादक है, उत अनुत्पादक-वर्ग का निराकरण हो जाना चाहिए । इसका 
मतलब यह हुआ कि उल्पादक का साम्कृतिक विकास होना चाहिए । 
उत्पादक का नितना साह्कृतिक विकास छोगा, उतनी ही लोक तख्या 
कम होगी। 
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यहाँ मेने केबल ब्रद्माचय का साधन नहीं रखा है, क्योंकि में यह 
मानता हूँ और यह अनुभव है कि केवल सयम और केवल ब्रह्मचर्य से 
सख्यावृद्धि नहीं रक सकती । अपने में वह एक प्रभावी साधन है। जहाँ 
सयम होता है, वहाँ सनन्‍्तान की उख्या कम होती है। 

पौराणिक दन्तकथा है कि शूकरी के श्रनेक सन्तामे होती हैं। पर 
सिंह को एक ही सन्तान होती है श्रोर वह हाथी को मारने के लिए होती 
है। अत्र तो हमने सिंहनी के चार-चार बच्चे होते देखे हैं | लेकिन ऐसा 
इसीलिए माना गया कि जहाँ सत्तत अ्रधिक होता है, सस्कृति अधिक होती 
है, वहाँ छयम प्रधान जीवन होता है श्रौर बहाँ तयम-प्रधान जीवन होता 
है, वहाँ लोकठख्या गुण की दृष्टि से श्रेष्ठ होती है, उख्या की दृष्टि से 
कम होती है। इसलिए जिस समाज में जितना सात्क्ृतिक विकास होगा, 
उस समाज्न में लोक सख्या के प्रश्न का निराकरण उतनी हृद तक होगा । 
इस दृष्टि से मेंने इस प्रश्न को ब्रह्मचय के साथ मिलाया है। यह केपल 
वैज्ञानिक या प्राणि शात्र की समत्या नहीं है, यह केवल अर्थशाक्ष की 
समत्या नहीं है) कारण, मनुष्य का विवाह प्राणि शात्र के श्राघार पर नहीं 
होता | मनुष्य का विवाह नीतिशास्र के आधार पर, समाजशालत्न के आधार 
पर होता है, इसलिए, बिवाह उसका उरकार है। विवाह 'स्कार है, 
इसलिए, प्रजनन भी 'उस्कार' है। प्रजनन में जितनी उस्कारिता श्रायेंगी, 
लोक्शख्या का सवाल भी हम उतना ही हल कर सकेंगे। 

लोकपख्या के प्रश्न में एक यात और है। कभी कमी लोग कहते हैं 
कि दुनिया में आदमियों की बढ़ी भीड़ हो गयी है । 

यह सम्प्र आदमी का स्वभाव है कि जहाँ पर भीड़ हो रही हो, वर 
चट जगह खाली कर दे। यह सम्यता का लक्षण है। जहाँ मीढ़ होती है, 
यहाँ सम्य पुरुष पहले हो अलग हो जाता है। लोकतख्या यदि चढ़ रही है, 
तो सभ्यता का तकाजा है कि श्राप समते पहले जगह खाली कर ठें 

परन्तु लोग मानते हैं कि लोक-उख्या अन्यत्र तो चढ़ रही है, हमारे 
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घर में नहीं वढ रही है । इसलिए इमारे घर में नातो पैदा होता है, तय 
हम पेंढ़े बाँटते हैं ! 

शादियों में लोग बुलाते है और क्टते हैं कि आशीर्वाद टो। अत 
में क्या आशीर्वाद दूँ? क्या में यह आशीर्वाद दूँ कि अब इनके सतान 
न हो ! फिर तो सब्र मुझसे नाराज हो जाएंगे ! 

इसलिए, इस बात की आआवश्यक्ना है कि इस समत्या के मारे पह- 
लुश्रों पर हम विचार करे | पश्चिम के लोग केघल एशिया के श्रोर एशिया 
के लोगों की इण्टि से इस समस्या पर विचार करते हैं। इसलिए उनका 
विचार क्लुपित हो गया है | पूर्व के लोगों ने इस समत्या वा बेवल बैना- 
निक दृष्टि से और प्रृथ्वी वी बरततमान उन्पादन-क्षमता थी ही दृष्टि से विचार 
स्थि। अक्शाह्रियों का और शअ्रर्वशात्रियों का यह अनुमान और यह 
निप्फर्ष है कि आज दुनिया वी बत्ती लगभग २ श्रग्व ४३ क्गेढ़ है। 
प्रीम वर्ष में यदि इससे दूनी हो जाती है, तो भी बोई बहुत चिंता का 
विप्रय नहीं है । 

मैंने ऑक्डॉ की दृष्टि से इस समम्या पर विचार नहीं किया है। 
ऑफ्डो की दृष्टि से हमे विचार तो करना होगा, लेकिन वह विचार श्राज 
हमारे लिए इतना जरूरी नहीं है, जितना कि मनुष्य के जीवन का 
सास्कृतिक दृष्टि से ओर उसवी सतान के गुण की दृष्टि से विचार करना 
आवश्यक हो गया है। भन्रिष्य में जो मनुप्य उत्पन्न हो, वह आज के 
मनुण्य से अधिक गुणवान्‌ होना चाहिये, वह आज के ब्वक्तियों से अधिक 
सस्कारणपन्न होना चाहिए और आज वी अपेक्षा उसके जमाने में दुमिक् 
कम होना चाहिए | 

थे तीनों बातें क्त्र होगी ? छत इस दृष्टि से श्राप विचार बरेंगे कि 
इमें हुर्मि्ष का निसकरुण करना और सास्क्ृतिक विकास करना है। हुमित् 
का निराकरण होगा, तो उतानों को सख्या कम होगी | सास्क्ृतिक विकास 
जितना अधिऊ होगा, लीवन में खयम उतना हीं अधिक आग्रेगा। तय 
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सत्तप्रधान प्रजनन होगा, सख्या-प्रधान नहीं। उसके साथ साथ गुण-विकास 


भी होया ही । 
शरीर-भश्रम 


शरीर-श्रम को हम ब्रत का रूप देना चाहते हैं। हमारा उद्देश्य यह 
है कि धननिष्ठ, सम्पत्तिनिष्द समाज श्रमनिष्ठ समाज में परिवर्तित हो 
जाय | श्राज का समाज समत्तिनिष्ठ है। हम उसे श्रमनिष्ठ घना देना 
चाहते हैं। 

इसमें दो प्रक्रिया हैं 

समाज मे थो प्रतिष्ठित है, उसे भ्रम करना चाहिए;। भ्रम की 
प्रतिष्ठा बहाने के लिए और वर्ग परिवर्तन वी भूमिका बनाने के लिए 
बर्ग-निराक्स्ण होगा, वर्ग-समन्वय हरगिज नहीं होगा। वर्ग-निराकरण वी 
प्रक्रि| का प्रारम्भ वर्ग परिवर्तन से होता है। बर्ग-परिवर्तन का आचरण 
हर व्यक्ति को करना है। इसलिए. श्राज जो भ्रम नहीं करते, उन्हें श्रम 
करना चाहिए श्रौर उत्पाठक परिश्रम करना चाहिए। उनका उत्पादक 
परिभ्षम भ्रम की प्रतिष्ठा चढ़ाने के लिए जत के रुप में हो । लेक्नि इतने 
से हमास काम पूरा नहीं होता । 

आपण घनवान्‌ तो धननिष्ठ है, लेकिन अमवान्‌ अमनिष्ठ नहीं है। 
किसी मजदर से कल भगवान्‌ प्रसन्‍न हो जाय ओर पूछे, “तू क्‍या चाइता 
है ?” तो वह क्टद्ेगा, “भगवन्‌, रोज मशक्कत करनी पड़ती है, उससे में 
बच जाऊँ।” वह यह वरदान थोड़े ही माँगेगा कि “शान मेरे पास जो 
कुदाली है, उससे जरा श्रच्छी कुदाली दे टे।” वह तो यही क्टेया कि 
(है भगवन्‌, इस कुदाली से मुक्ति पाने का दिन कप आयेगा |” इसलिए 
हम चाहते हैँ कि भ्रमवान्‌ भ्रमनिष्ठ बने । 

विनोद कहते हैं. कि “घनवान्‌ वी घननिष्ठा कम करने के लिए में 
सम्पत्ति दान माँग रहा हैं । भूमिवान्‌ वी भूमिनिप्ठा कम करने के लिए में 
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उनसे भूमि माँग रहा हूँ. और अ्रमवात्‌ को अ्रमनिष्ठ बनाने के लिए, में 
श्रम दान माँग रहा हूँ ।” 

आज जो भ्रमवान्‌ है, वह श्रम बेचता है। भ्रम जिस टिन बाजार से 
ऊपर उठ जायगा, उस दिन भ्रमवान्‌ अमनिष्ठ बन जायगा। इसलिए 
शरीर-श्रम को त्रत बना दिया। 

केवल अ्रसप्रह पर्यात नहीं है । श्रतग्रह के साथ उत्पादक परिभ्रम 
निष्ठा चाहिए | मनुष्य का जो शौक का काम होता है, वही उसकी फुरसतत 
का काम भी होता है । फुरतत किसे कहते हैं ? पुराने समाजवादियों की 
एक परिभापा है, “],७9रा७ 8 ॥00 ४” 'फुरसत ही थ्राजादी है | 

मान लीजिये, कल यह नारायण कह ठे कि दादा को आराम देना है । 
अन्न वह मुझे कमरे में बन्द कर देता है और वाहर से ताला लगा देता है। 
प्रनोध आकर पूछुता है--'क्यों दादा, तुम तो बहुत आराम से पढ़े हो 
न!” कहता हूँ---/अरे, आराम से क्या पड़ा हूँ ? सजा में पढ़ा हूँ | हमे 
फोई यहाँ से निकलने ही नहीं देता | कहता है--ठुम आराम करो, यहाँ से 
निकल नहीं सकोगे ।” 

“खिड़की मैं से वात कर समता हूँ या नहीं १? तो ४४१&00३ गए 
00५00? लिख दिया । कहा--'खिड़की में से भी तुम बात नहीं कर 
सकते |? अन्न क्या किया जाय ( 

फुरसत का अर्थ हम समर लें | श्पनी इच्छा का काम भी आराम 
है, दूसरों की इच्छा का आराम भी सजा है| हमने फुरसत को समझा 
नहीं था कि फ़ुरमत आखिर क्या वस्तु है। इसलिए ॥/08070 ( फुरसत ) 
और ]/0000, ( श्रम ) के श्रन्तर घो हम कम कर देना चाइते हैं। काम 
श्र आराम में श्राज जो भेद है, जो विरोध है, उसे हम फ्म कर देना 
चाहते हैं। शरीर-भ्रम फे ब्रत का यही श्रर्थ है। 

आज काम अप्रतिष्ठित है, आराम प्रतिष्ठित है। हम आराम वी 
प्रतिष्ठा घयने के लिए. काम की प्रतिष्ठा बढ़ाना चाहते हैं। गाधी ही नहीं 
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लवाहरलालजी का भी आज नारा है---“आराम हराम है ।” तो वह चीज 
गाधी ने शरीर-श्रम के अत के रूप में कही । हम आराम कों अप्रतिष्ठित कर 
काम को प्रतिष्ठित बना ठेना चाहते हैं, इसलिए जो व्यक्ति काम करता है, 
बह्दी आराम का श्रघिकारी होगा ओर आराम का जो अ्रधिकारी है, उते कम 
करना पड़ेगा ऐसा जब होगा, तन अमनिष्ठ समाज होगा । 
अरनाद 

शरीर-श्रम के बाद अस्वाद वा अत श्राता है। लोग कहेंगे कि दादा भी 
अस्वाद दी बात करता है! क्सीने मुझसे पूछा था कि "ल्वर्ग में 
जाओगे १ ? तो मैने क्या कि “वर्ग में जाने वो तो तैयार हूँ, लेक्नि बहोँ 
की एकाथ बात मुझे खब्क्ती है ।”? “तो क्या !! “यही कि बहाँ श्रमृत 
ही अमृत पीना पड़ता है। अचार, पापड़ बगेग्ह वहाँ नहीं मिलते। इसलिए 
वहाँ बुछु मजा नहीं आयेगा !” ऐसा आब्मी यदि अत्वाद की बात करें, 
तो यह दुछ नेठुकी-सी बात माल्रम होती हैं। लेकिन जस्वाद का पु 
सामानिक श्रर्य है और वद यह दे कि उत्पादन मेरे लिए नहीं दोगा, 
समाज के लिए होगा । 

दधर खेतों मैं तमाम तमाख द्वी तमाखू बोलते हैं| बोनेवाली को इस 
तमाखू का क्या कोई उपयोग है ? “बह ज्क्तों है ।” बेचने के ही लिए 
उसज उपयोग है! समाज वी आवश्यकता के लिए जय उत्पादन होता है, 
तब सामालिक पथ्य रखना पड़ता है। बीमारी मे परहेज रखना पडता है । 
डॉक्टर कहता है--खठाई मत खाओओ, मिर्च मत खाओो। इसे परदेज 
कहते हैं, पथ्य कहते हैं। ऐसे हीं उत्तादन में ओर उपभोग में छुछ 
सामाजिक पथ्य आ जाते है। यह जो सामाजिक सबम होता है, इसीमे 
से मनुष्य को श्रत्वाद की प्रेस्णा मिलती है । क्योंकि श्रत्वाद के लिए मी 
कोई ग्रेरणा चाहिए्ट । क्वल अत्वाद में आगे चलकर कुछ त्वाद नहीं रहता। 
वह बेमजा हो जाता है, बेलज्जत हो जाता है | 

माँ भोजन बनाती है। बहुत स्वादिष्ट भोजन बनाती है। मुझे खिलार्टी 
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है, नारायण को खिलाती है। अत्र में भी अपने पेंट से कुछ ज्यादा या 
लेता हूँ श्रीर यह भी | माँ के लिए या तो बुछु नहीं बचता या बचता भी 
है, तो नीचे का कुछ बच जाता है। फिर भी वह चेका ले-लेकर साती 
है। उसे बहुत स्वाद श्राता है। वह उहती है, “तुमने खाया, तुम्हें मजा 
आया । तुम्दारें स्वाठ से मेरी जोम का स्वाद हिंगुणित हो गया ।” यह 
श्रस्वाट वी सामाजिक प्रेरणा कहलाती है । 

अस्वाद को दम सामाजिक मृल्य वनाना चाहते है | मान ले, यह टुक्ढी 
श्राज रसोंड्े मे जायगी | अब हम यदि यह सोचें कि सारी भाखरियाँ ये 
ही परोस लगे, इमारे लिए क्‍या यवेगा, तनतो ये लोग होय्लबाले बन 
जायेंगे, शिविरवाले नहीं रह सकेंगे । शिविरवाले वे तमी तक रहेंगे, जब 
तक कि खानेवाले खाना खाते जाते है ओर सिलानेवाले खुश होते चल 
जाते है । खिलाते-खिलाते इनका दिल आनन्द से नाच रहा है! भले दी 
श्रन्त में बर्तन साली हो जाय, साने को बुछ न बचे, पर खिलनेवाले वो 
तन्र तक होश दी नहीं हैं, जय तक आदमी खा रहे दे । यह अस्वाद का 
ञअत कहलाता है| 

सामानिऊ मूल्य के रूप में भी अस्पाद आता है। हम दूसरे यो 
प़िलाकर खायें | दूसरे की खिलाने में आनन्ठ मानें | मेरा आनन्द यदि 
दूसरे को बिलने में है, तो मेण आनन्द दूसरे को खिलाने में भी होना 
चाहिए | विनोत्या हम इमेशा सिखाता है कि “अरे भाई ! जो दूसरे को 
खिलाकर खाता है, वह अ्रलग स्वाद जानता है। जो खुद ही खाता हैं। 
उसे कमी मजा ही नहीं श्राता [? 

नागयण को आप कोई स्वादिष्ट बल्तु ऐे टेते हैं। उसे वह बहुत 
अन्छी लगती है। लेक्नि उसके पेट का पानी द्वी नहीं पचता, जब तक वह 
प्रमोध से नहीं कह लेता कि ऐसी चीज थी। कहता है--“क्या बताऊँ | 
कैसी चीज थी।” वह कहता है--/भाई, कुछ यतला भी तो !” तो बतत 


च्झ् 


लाये क्या ! वह बतला तो सकता नहीं है। उससे कहता है कि “व भी 
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सा। तय क्हेगा कि "हों, यह टरअसतल बढ़िया चींनथी।” तत्र फ्रि 
दोनों खुश होगे | 

आनन्द जग तक दूसरों की आंखों मे प्रतिविम्गित नहीं होता, तव तक 
चह पूरा नहीं होता। मनुष्य का स्वभाव है यह) इसे आप छ्वाद दी 
ओर लगा दीजिये, तो अ्त्वाढ भी सामाजिक मूल्य बन जाता है। 

सर्वधरस-समानत्य 

निर्मयता का विवेचन में कर चुका हैँ । स्वदेशी, स्पर्श-सावना और 
सर्वंधर्म-समानन्‍्व वी भी मैंने विशद रूप से चर्चा कर दी है। सर्वधर्म- 
समानत्व का श्रूर्थ यह है कि हमारे यहाँ सम्प्रदायों का निराकरण हो जाना 
चाहिए | जो मनुष्य-मनुष्य में सेद करता है, वह धर्म नहीं है। मनुष्य मनुष्य 
में जो अ्मेद की त्थापना करता है, वही बर्म है। इस दृष्टि से सारे धर्म 
समान हो जाते हैं श्र अ्रगर सारे घर्म समान हो जाते हैं, तो धर्म परिवर्दन 
निपिद् हो जाता है | 

स्वदेशी 


स्वदेशी में केवल स्वावलम्बन का सिद्धान्त नहीं होगा, परस्परावल्म्बन 
का भी मिद्धान्त होगा। नहीं तो विकेन्द्रित उत्पादन विकीर्ण उत्तादन हो 
जायगा। विनोगा के ये दो शब्द हँ। 'विक्रेन्द्रित उध्पादन चाहिए, 
'व्की्ं उत्पादन! नहीं । विवीर्ण का अर्थ है छितरा हुआ | छिंतरा हुआ 
क॒ अर्थ यह € कि एक के साथ दूसरे का सम्बन्ध नहीं है। हर गाव अलग- 
ग्रलग हो गया, इर गाँव स्वावलम्बरी हों गया, एक गाँव का दूसरे गाँव से 
कोई सम्मन्ध नहीं है, तब जीवन सम्पन्न होंगा या विपनन ! विपुलता में 
बन्धुत्य की ग्रेरणा नहीं है, तो विपुलता वेमार है। इस प्रवृत्ति के विकास के 
लिए मैंने कहा कि सयोडन मैं वन्धुत्व वी प्रेरणा चाहिए । उसी अक्षर यहाँ 
मी जो उत्पादन होगा, वह मेरे पडोसी के लिए होगा | उत्मादन में पढ़ोंती- 
एन की भावना होनी चाहिए, ! 
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में उत्पादन तो करता हूँ, लेक्नि उत्पादन का मुझे शौक क्यों है ? 
इसीलिए, कि जो चीन में चना रहा हूँ, वह वनलभाई पहलनेवाले हैं। 
चपलमभाई जो बना रहे है, वह दादा पहननेवाला हैं। इसलिए हमारे 
त्यपूर्ण चेत्र केवल स्वावलम्मी नहीं होंगे, परत्परावलम्बी दोंगे। याने 
इन्हें एक दूसरे की अपेत्षा रहेगी, समन्ववात्मक समाज में सह उत्पादन एक 
दूसरे के लिए होगा । हर जगद दर क्षेत्र में तो सह-उत्पादन होगा ही, 
सह-उत्तादन अन्तक्षेत्रीय मी होगा। 


स्पशे-भावना 


स्पर्श भावना में जाति निशकरण और अ्रध्वृश्यता निवारण, ये दो चीजे 
आता दै। जाति-निराकरण के लिए मैंने कहा या कि जाति जन्मसिद्ध 
ही हो सकती है, कर्मतिद्ध नहीं हो सकती । इसलिए, जाति के निराकरण के 
लिए, जन्मगत डच्चता और नीचता का निगकर्ण करना होगा। जन्मगतत 
उद्यता और नीचता का निराकरण तभी होगा, जय जन्म की परितियिति 
में ही परिवर्तन होगा। जन्म की परिस्थिति का नाम विवाह हैं| 
इसके लिए. सजातीय विवाह निप्रिद्ध कर देना होगा, तमी जाति निराकरण 
होंगा | इसमें जबरदस्ती नहीं है | इसमें पथ्य है। श्राज की विधि (घर्माना ) 
क्या है ! “सवर्णा भार्या उद्ददेत असमानापर्पगोन्नजामु ।? 'सवर्ण भारयों के 
साथ विवाह करो, लेकिन उसका ओर तुम्हाग गोत्र एक नहीं होना चाहिए ।* 
सग्रोत्र विवाह का निपेध है, सबर्ण विवाह का प्रतिपादन हैं। मैं इतना ही कहता 
हैँ कि सगोत्र विवाह की जगह सवर्ण विवाह रख दीजिये, वाकी तो आपनी 
स्वेच्छा पर सब कुछ है ही | बावी आपके लिए पूरा क्षेत्र पढ़ा हुआ है। 
मैं आज तक की सामानिकर मर्यादा को केवल बढ़ा रहा हूँ और कह रहा 
हूँ कि लातिभेद का निराकरण यदि करना है, तो इतना कदम ओर उठा 
लेना चाहिए | ऐसा किये बिना श्रत्यृश्यता का पूर्ण निवारण नहीं होगा | 

पहले गापी, विनोत्रा श्रौर इमारी राष्ट्रीय सत्याओं और राष्ट्रीय 
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शालाओं में रहनेवाले हम लोगों ने दो मिन्‍न मिन्‍न भूमिका के प्रश्न मान 
लिये थे। अ्रद्यृश्यता को हमने केवल स्थूल स्पर्श का प्रश्न मान लिया 
था ओर सह-विवाह तथा सह-मोजन मिन्‍न भूमिका के प्रश्न मान लिये 
थे। लेस्नि अनुभव से और अधिक चिंतन से हम इस परिणाम पर 
पहुँचे कि ये मिन्‍न भूमिका के प्रश्न नहीं है | ये तो इसी भूमिका के प्रश्न 
है। इसलिए 'स्पशंभावना' शब्द वहाँपर रखा। केवल श्रस्ृश्यता 
निवारण नहीं रखा, त्पर्शभावना रसा। याने एक विधायक त्रत रख दिया | 
हम किसी मनुष्य को अशुद्ध न मानें और न किप्ती मनुष्य के रक्त को 
अशुद्ध मारने | यहाँ तक स्पर्शमावना जाती है। 

भी बगल भाई ने यह प्रश्न रखा है कि अस्वच्छ व्यवसाय कोन करे ! 

कुछ धन्धे ऐसे हैं, जो गन्दे हैं । कुछ धन्धे ऐसे हैं, जिनमे बुद्धि का 
कुछ काम नहीं पढ़ता और दिनभर मनुष्य को उनमे लगा रहना पढ़ता है। 
इन धर्ों के बारे मे दो ही बातें हो सकती हैं। इन घर्धो को बाँट देना चाहिए। 
जैसे गाधी ने हरएक के हाथ में भाड़, दे दी। भगी को कोई जाति या 
रोजगार नहीं रहना चाहिए,। यदि आप नहीं धॉट सकते हैं, नहीं करना 
चाहते हैं, तो ऐसी व्यवस्था हो कि जजीर खींचते ही पाखाने साफ हो 
जाने चाहिए | वहाँ यन्त्रीकरण कर देना चाहिए। जो केवल मशवकक्‍त के, 
श्रम के रोजगार हैं, जैसे दिन-रात बोभा ढोने का रोजगार है, उसमें मनुप्य 
मत्तिष्क का काम नहीं कर सकता। ऐसे रोजगारों को भी या तो सब करें, 
था फिर ये रोजगार यन्त्रों को सोप दिये जाये | दो ही उसमें से उपाय हैं| 
यन््रीकरण से वेकारी होती है, तो उन रोजगार्रों को सप्र्म बॉट देना 
चाहिए तब हमारे समाज मै रोजगारों की यह जो उच्च-नीचता है, वह 
निकल जायगी | जाति के साथ ही आज यह नहीं निकलती है | रोजगार 
घदलने पर भी जाति बनी रहती है। यह हमार आज तक का अनुभव है |# 


+ विचार-शिविर में ३७-८-५६ का प्रात्त>प्रवचन । 
र्छ 
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जब से अग्रेन इस देश में आये, तमी से नयी तस्कृति का आग्म्म 
इस देश में हुआ। अग्नेर्तों के यहाँ आने से पहले हमारे टेश को आधुनिक्ता 
का स्पर्श नहीं हुआ था| इसका मतलब्न यह नहीं है कि इस देश का 
सम्बन्ध दूसरे देशों से नहीं था | इमाग दूसरे देशों से सम्बन्ध था। उनके 
आक्रमण भी होते रहते ये। जो विदेशी यहाँ रह जाते थे, वे यहाँ के हो 
जाते थे | फिर भी जिसे 'भाधुनिक सस्कृति! या “अर्चाचीन सम्यता' कहते 
है, उसका स्पर्श इस टेश को अ्रग्रेजों के आने के वाद ही हुआ | अग्रेज 
जत्र से यहाँ पर आये, तव से गो तरह की प्रवृत्तियाँ शुरू हो गयी । 

दो प्रकार की प्रवृत्तियाँ 

एक प्रवृत्ति तो यह शुरू हुई कि आधुनिकता का जो स्पर्श इस टेश' 
को हुआ था, उससे इसका सरक्षण क्या जाय श्रीर प्राचीन संस्कृति का 
इस देश में फ़िर से पुनरजीवन किया जाय ] दूसरी प्रश्नुत्ि यह शुरू हुई 
कि अग्रेर्जों की रुत्ता इस देश मैं से मिय दी जाय ] पर उस समय उसके 
बजाय लोकरुचा की स्थापना की कल्पना नहीं थी | उससे पहले जो सत्ताएँ 
थीं, वे सत्ताएँ फिर से थ्रा जायें, वेचल अ्ग्ने जो की सत्ता इस ठेश से नप्द 
हो जाय | ये दो प्रद्नत्तियाँ इस देश में शुरू हुईं । 

सशझ्ष क्राति की चेष्टा 

भत्र यह तो स्वामाविक था कि उस समय लोगों का यह विश्वास शे 
कि वगैर हथियार के अ्रग्रेज नहीं जा सकते। इन दोनों पर्कों मे से 
कोई मी वह सोच ही नहीं सकता था कि बिना शब्त्र के भी कोई प्रति- 
कार हो तकता है। ये दोनों पत्र ऐसे ये, जो यह मानते ये कि बगैर 
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इयियारों के यह काम होनेवाला नहीं है | इसलिए यहाँ पर बिसे हम शुरू 
शुरू का 'सष्ट्रीय आदेलन' कहते हें, वह सशस्त्र क्राति की ही चेश्ा का 
आन्दोलन था। कई तरह के लोग इसमें थे) क्ति-कि प्रद्नत्ति से ये 
आये, यह सत्र कहना यहाँ आवश्यक नहीं | केवल दो घटनाओं का उल्लेख 
करता हू । 
वह्वियो का आन्दोज्नन 

एक है--सशल्ल क्राति की वहात्री मुसलमानों की चेश्ट और दूसरी 
है--१८५७ की सशज्न क्राति | 

बहाबियों का श्रादोलन कैसे शुरू हुआ, क्सिने शुरू क्या, वहावी 
पथ क्या है, यह सब छोड़कर सिर्फ एक जात आपके सामने रखता हूँ कि 
उनका एक नेता अहमदशाह था। उसने १८२३ मे सिक्खो के विदद्ध जहाद 
शुरू की। उसने यह क्द्य कि 'गेर-मुसलिम राज में मुसलमानों का रहना दराम 
है । हम छोगें ने उसे राष्ट्रीय आन्दोलन समझा और राष्ट्रीय आ्राशेलन के 
इतिहास मैं इसका उल्लेख कमी-ऊभी आ जाता है, छेकिन दर-असल उसके 
पीछे कौन-सी भावना थी, यह इर्मे नहीं भूलना चाहिए। १८६६-६७ 
में इसी वहावी पथ का अमीर खाँ नाम का एक नेता हुआ, जिसने अग्रेर्जो 
के खिलाफ एक पद्यत्र किया | वह पकड़ा गया | उस पर मुकढमा चला। 
एजत्टी नामक अग्रेज वैरिस्टर ने इसके वचाव में भापण क्या | वह मापण 
इस देश में इतना फेला कि उस जमाने के विद्यार्थी और तरुण उसे कठ 
करते थे। लेक्नि इन दोनों श्रादोलनों के पीछे उद्देश्य इतना ही था कि 
और मुछलिम राज में मुसलमान नहीं रह सफ्ते । 

प्राचीन व्यवस्था लौटाने की चेष्टा 

इसी तरह के जो दूसरे आदोलन चले, उनके उन्नावक हिन्दुन्आदोलन- 
कारी थे। ये सत्र वर्णाअ्म स्वराज्यवादी थे | वे चाहते थे कि यहाँ की जो 
प्राचीन व्यवस्था है, वद बनी रहे | उसमे किसी प्रकार की वाघा न शआ्रये । 
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वे प्राचीन व्यवस्था के अभिभावक थे। इसलिए १८४७ मैं; बिमे हम 
'स्वातत्य थुद्ध! कहते हैं, उसमें एक ने कहा कि कारतृर्तों में गाय की चर््री' 
लगी हुई रहती है श्रोर दूसरे ने कहा कि सूत्र की चर्यी! लगी हुईं 
रहती है। इस तरह से सिपाहियों में बगावत शुरू हुईं। उसमे नाना 
साइब्र पेशवा, दिल्‍ली का बादशाह ओर मभाँसी की रानी, इन तीनों ने 
भाग लिया | इन तीनों में से किसीकी यह इच्छा या कोशिश नहीं थी 
कि इस देश में जनता का राज हो या इस देश में लोकसत्ता की स्थापना हो | 


वासुदेव वव्ठवत फडके 

सशत्त्र क्रान्तिकारियों में सबसे पहले प्रजासत्ताक राज्य या लोक्सत्ताक 
राज्य की बात करनेवाला वासुदेव बव्ठवत फडके हुआ। यह वासुदेव बत्बत 
फडके विनोत्रा के गाँव के पड़ोस में पनवेल तालुके के शिरधौन नामक 
गाँव में पैदा हुआ और इसने १८६६ से लेकर १६१६ तक इस देश में 
कई तरह के सशस्त्र क्रान्ति के प्रयत्न किये | जनता ने इसका साथ नहीं 
दिया | सरकार तो खिलाफ थी ही | बड़े बढ़े शहर श्रोर गाँव के छोगों ने 
भी इसका साथ नहीं दिया। भील और रामोशी याने बिन्हें आप 
गुनहृगारजातियाँ ( 0077709) 77088 ) कहते हैं, इन लोगों ने इसका 
साथ दिया । लेकिन इसने प्रतिशा यह की कि “मैं तार तोड़ डालूँगा, 
रेलें बन्द कर डालूँगा, इनकी कचदरियाँ श्रोर पोस्ट आफिस जलाऊँगा, 
लेकिन इसलिए कि आगे चलकर में सारे देश में छोटे-छोटे प्रजासताक 
राज्य स्थापित करूँगा ।” यह प्रतिज्ञा पुराने सशस्त्र क्रान्तिकारियों मैं सिफे 
वासुदेव बब्वत फडके ने की | 

धार्मिक पुनरुज्जोवन का प्रयास 

एक प्रवाह तो यह चल रहा था| दूसरी तरफ धार्मिक पुनद्जीवन 
का प्रयास हो रहा था। इतने मैं इस देश में श्रग्रेजों से कुछ सीखने का 
शआन्दौलन शुरू हुआ। अग्रेजी सम्यता, बिसे हम पश्चिम की उम्यता' 
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फरते थे और जिछे मैने 'आउुनिक सम्यता' कटा है, उसके सल्तर और 
स्वीकार का आन्दोलन इस देश में शुरू हुआ। लेकिन इस अनुक्रण में 
केयल अनुर्र्ण नहीं था याने हिन्दुत्तान के लोगों को प्रति-यूरोपियन 
बनाने का ही यट आन्दोलन नहीं था, उन तत्तों को लेकर, उन रिद्धार्न्तो 
को लेकर इस देश में एफ पुनदप्जीबन करने का आन्दोलन था| 


राजा राममोहन राय 


इस आन्दोलन का सबसे पढ़ा प्रवर्तेक था--राजा सममोददन राय | 
बढ़ ही तगढ़ा श्रौर चहत दी दवय व्यक्ति था| उसे इस देश में श्राहुनिक 
भारत का पिता! श्र शाप्ट्रीयता का पेंगम्सर! कट्म खाता है । 

उसने प्रद्दे साहस का काम पह ऊफ़िया कि बह इग्हैएड गया ओर 
विक्टोरिया गनी से जाकर उसने कटा डि मारे देश में श्रग्रेज्ी शिक्षा 
शुरू होनी चादिए ।! उघर मेडले भी क्टता था कि अग्रेजी शिक्षण शुरू 
होना चादिए। उसने लिया कि इनके इतिद्वात में तो एक एक राजा 
ऐसा है, जो २ २ हजार फीट का ऊँचा है और हजार इनार साल तक जीता 
रह दे! इनका मंगोल दही-दूध और मक्सन के समुद्रों का है श्रोर शहद 
वी नदियों वा हैं। इन लोगों के साह्षिय में, इनके इतिहास में रुया 
क्या है ? इसलिए इन्हें श्रम्मेजी शिक्षण देना चाहिए ।' 

राजा गममोटन गय वेद-उपनिषद्‌ का शाता था। कुगन उसने सीख 
ली थी, वाइग्िल का अध्ययन उसने मिशनगे लोगों के पास वैठकर किया 
था श्रार दस देश में उम्राचार्पत्र निकालने की कोशिश भी उसीने 
की | विधवानतियाई के लिए और सती की प्रया के फिलाफ उसने 
आन्दोलन शुरू किया और इस साम्मस्ध में जो कानूत बने, वे सत्र 
राजा गममोहन राय वी कोशिश से यने। *प८रे८ में उसने इस उद्देश्य 
से ब्राद्य समाज वी स्थापना वी कि अग्रेजों के समान में मितनी अच्छी 
चोजें थीं, वे व्ग्थरस्ल हमारी सत्कृति में पहले से है | लोग 


३१० सर्वोदिय-दृशन 


नाहक ईसाई बनते हैं। ईसाई बनने की कोई आवश्यकता नहीं है। 
हमारे सस्कृति में श्रोर हमारे धर्म में ये सारी सृत्रियाँ, सारी 
विशेपताएँ ईं, लिनमके लिए लोग श्रभी ईसाई बन रहे हैं| इस प्रकट 
सत्कार श्रौर स्वीकार के साथ पुनयण्जीवन का प्रयास राजा राममोहन 
गय ने विया। लेपिन ईसाई बनने की जो प्रश्नत्ति थी, उस प्रवृत्ति 
मैं उन्होंने यहुत बड़ो रुकावट पेढा वी और पुनरुज्जीवन दी ओर 
लोगों को मोड़ा | श्राधुनिकता का स्वीकार करते हुए, लोग पुमरुप्जीवन 
की ओर मुडे | 

वह ऐसा युग था कि उस पर दंसाइयों वी बहत बड़ी छाप थी। 
उस सप्तय बाइब्रिल का ही अ्रध्ययन द्वोता था। ब्ाद्य-समाज के बहत पड़े 
वक्ता केशवचन्द्र सेन ने, जिनके व्याख्यानों से लोग ददल जते थे, यह 
तक कहा था कि 'ईसा के प्विवा और कोई दस देश का उद्धार नहीं 
कर सकेगा । 


ब्राह्मसमाज ओर प्राथना-समाज 


इस प्रकार "बाह्य समाज! की स्थापना हुई। ब्राह्म-समाज के साथ- 
साथ सामुठायिक प्रार्थना आयी। सामुदायिक प्रार्थना मैं बोई मृत्ि नहीं 
रहती थी। न कोई टेवता | वहाँ पुरानों के लिए. बोई स्थान नहीं था। 
ते लोग इन प्रार्थनाश्रों और मन्नों के लिए. उपनिषर्दों श्रौर वेदों वा 
भाधार लिया करते थे | 

पनाय मैं इसी समय एक देव समाज” स्थापित हुआ, लेक्नि वह इस 
देश में पनपा नहीं | 

ब्राक्मसमाज की तरह का ही इधर धम्पई में, जिसमे सिघ से लेकर 
क्नायक तक शामिल था, वहाँ फे पारती, गुजराती, मराठी और सिंधी 
नेताओं ने मिलकर १८६३ में 'प्राथना समाज” की स्थापना की । इसमें 
रानडे, चदावरकर श्रीर आगरकर प्रमुच् थे। इसे हम राजा राममोहन 
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साय के व्राद्ष-समान! का चसमई संस्करण कह रक्ते हैं। मिद्धात वे ही 
थे, पूजा-पद्धति, उपास्ना-पद्वति, प्रार्थना-पद्तति भी वही थी। इन लोगों 
ने जो मुख्य वाम कया, यह यह कि इन्होंने लोगों को ईसाई बनने से 
चचाया, आपुनिक्ता का स्वीकार क्या और भारतवर्प में स्वामिमानशूत्यता 
वी जो एक लहर श्रायी थी, उसे एक अ्रश में कम क्या श्र पुनरुद्जो- 
चन वी ओर उसे मोड़ा । 
अग्रेतो का अधानुकरण 

इन सपमे अनुकरण का अश अ्रधिक था। 'अनुकरण क्रो, धार्मिक 
साह्ृतिक अनुकरण कक्‍्गे, तत्र यहाँ शअर्वाचीनता और आधुनिकता 
श्रायेगी ।! इस श्रनुकरण का हमारी राजनीति पर श्रीर राजनैतिक श्रान्दो- 
लनों पर भी बहुत बढ़ा प्रभाव पड़ा। सभी जानते हैं कि 'एलन श्रोक्टेपियन 
धुत काग्रेंड का जनक कहलाता है। यह अग्रेज 'सिविल सर्विस! में था | 
फर्पेंस के पहले अ्रध्यक्ष व्यामेशचद्र बनर्जी का उनके जीवनी-लेसक ने नो 
वर्णन किया है, उसमें कद्य है कि (78 ए०४५ 0एशए एशए वा] क्िह8- 
॥क्ला॥एफ 4700 (॥6 छ४ए४8 ० ॥॥8 9070 ६०06 ही णट 
06 8 2897 ” एक एक इच वह अग्रेज चन गया था, यानी पिगार 
भी जग्र चुलगाता था, तो अग्रेर्जो बी तरह। भाषणों में हाथ का अभिनय 
कर्ता था, तो वद् मी अग्नेर्जो की तरद | इस तरह वह अग्रेनी चाल दाल 
और तौर-तरीके का अ्रतुफ्रण करने में सफल हो गया था | 

इस तरह हमारा शिक्षण वा क्षेत्र हो चाहे राजनीति का, सभी क्षेत्रों 
में भ्रनुक्ग्णश का दौर आाया। जम यह दौर बहुत बढने लगा, तय एक 
दूसरी तरह की प्रशन॒ुत्ति हमारे देश में शुरू हुईं। पर, यह अनुक्रण का 
दोर लगातार बढ़ता ग्रया। 

सैयद अहमद खो 

शिक्षण के क्षेत्र में सेयद श्रदमट खाँ श्रागे आये। इन्दें मारतबर्प के 

(आधुनिक मुसलिम जीवन का जनक! कट जाता है। ये अलीगढ़ के 
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मुठलिम विश्वविद्यालय के सम्थापक और मुठलिम एप्युफेशनल ऊाव्करेंस 
#े सयोजबक थे। इन्होंने श्प््ू॥ से लेकर श्प्थ्य तक इसलिए, कापी 
आन्दोलन किया कि मुसलमानों में अग्रेडी शिक्षण हो | उनवा कहना था 
जिश्नप्रेजी शिक्षण लेकर हिन्दू तो आगे बढ़ने लगे ई, मुसलमान पिछुद 
गये है। इसलिए मुसलमानों को हिन्दुओं की कतार मैं लाने के लिए 
मुसलमानों में श्रग्रेदी शिक्षण का आरमम हुआ। इमारे देश में लौक्कि 
स्तर पर अ्रन्तप्रोन्तीय जीवन का आरम्म इस अगभेजी मापा में से हुआ । 
अग्रेतनीं के आने से पहले 776 (॥070) ० ]70॥8 (भास्तवर्प वा 
नागरिक ) नाम जा कोई प्राणी दुनिया में नहीं था। ली वानर ने और 
दूमरे अरे जो ने /06 008707 0 ]707 नाम की पुस्तकें समसे पहले 
डिग्वीं कि भारतवर्ष में मी एक नागरिक शे उफ्ता है, जो अखिल भारत 
फ नागरिक होगा | लेकिन अखिल मार्त का नागरिक किस भाषा में हो, 
यह सवाल था। 
पहला अखिल भारतीय आन्दोलन 

धर्म के प्रश्नों को लेफर, तीर्थक्षेत्रीं दी समस्याओं को लेकर देत, 
थद्वेत, विशिष्ाद्वेत जेसे सिद्धान्तों को लेऊर तो इस देश में पहले अम्ल 
मातीय यात्राएँ हुईं थीं, लेकिन कसी लोकिक प्रज्न को लेरर, अखिल 
मास्तीय यात्रा सबसे पहले ?८्७? में हुई श्रौर वह मुरेचद्धनाथ बनीं ने 
मी | समप््या यी कि सिविल सर्वित में श्रान लहाँ बीस साल का ही तबण 
लिया जाता है, वहाँ उसकी उम्र चहाकर तैईस साल कर टी जाय, क्योंकि 
इमारे यहाँ लड़के ऋुछ देर से पाठ होते है। बह अम्ल मास्तीय उमत्वा 
थी और इसे लक्र उनका सबसे पहला अखिल मास्तीब दौरा हुआ, 
जिसमे उन्होंने अग्नेज्ी मापा का ही माध्यम रज्ा था। यहां से अ्रन्त- 
प्रॉन्तीय स्वर पर इमारी राष्ट्रीय जाग्रत का आरअम्म होता है। इससे पहल 
अन्वर्पान्तीय स्वर पर श्रखित्र भारत में लोगों को जाग्रत करने का प्रयाठ 
ओर किसीने नहीं जिया था । 
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गममोहन राव ने अपने समाज में जो काप फिया, वही काम म्रुवलिस 
समाज में सगने के लिए सेयद अहमद साँ ने अलीगढ़ में कॉलेज 
जी स्थापना वी। वही प्लागे चलकर उनती मुस्लिम युनिवर्सियी की भी 
अ्यापना हुई | 

ः का््रेस की स्थापना 

औ८५.७ से लेबर श्८६० तक देश में बहुत-सी हत््याएँ कायम हुई 
और प्रध्िल भाग्तीय ग्रानोलन के प्रयात हुए । इसी वक्त वासुदेव बह- 
बन फडके श्ौर दूसरे लोगों ने सशन्र क्राति के मी प्रयाठ किये । इस चीच 
यहाँ के पटे लिसे लोगों को यद आवश्यकता प्रतीत हुई झि राजनैतिक 
आन्दोलन में भी आपुनिक्ता का प्रयास होना चाटिए.। इमें यर्गंपर 
अग्रेर्जी के नमूने का ध्यगप्य चातिए। इस्लेंट में, क्राप की राष्य क्राति 
के थराद काम मे, श्रमेरिका में जिस प्रस॒र का स्वराज्य आया और श्छि 
प्रकार के स्व॒रास्व या प्रयास इटली में मैजिनी ने किया, वैसा ही स्वराज्य इमें 
भी चारिए | उन दिनों पहाँ पर 'मैजिनौ! जा साहित्य बहुत पढ़ा जाता था 
श्रीर इग्लिश साद्टित्यियों का इमारे विचारों पर जैसा प्रभाव पढ़ा, वैता ही 
मैजिनी का भी हम पर बहत प्रभाव पढ़ा । इन देशों के इतिद्वात से यहाँ पर 
एक श्रावात्ता पैदा हुई कि ऐसा ही स्वगय्य हमारे देश में भी स्थापित हो | 
इसी उद्देश्य से १८८५ में लोगों ने 'काम्रे सो थी ध्यापना वी । 

सशम्न क्राति की चेष्टा में, बामुद्रेंआ ०्छबत फ्ठके की चेश को यदि 
छोड़ दिया जाय तो, शनता का राष्य म्थापित करने की चेष्टा, किसीने थी 
ही नहीं थी । पिछले सभो आन्दोलन धार्मिक ओर सात्कृतिक पुनरुज्जीयन 
के आन्दोलन थे | उनमे ख्राथनिक्ता का प्रवेश सपसे पहले राजा राममोदन 
गय ने कराया | रन क 

राष्ट्रीय दुरभिमान 

इसके बाद लोग को कुछ ऐसा महसूस होने लगा कि इमारे 

इस दश में जो कुछ है, वैमा दुनिया में और कहीं नहीं है। मगवान्‌ ने 
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मारतवर्ष को ही अपनी सबसे पवित्र भूमि माना है | “दुर्लभ भारते जन्म । 
माजुप्य॑ तन्न दुलंभम ॥” अयात्‌ 'मारतवर्प में तो जन्म पाना ही दुर्लभ है 
ओर फिर यहाँ मनुष्य बनकर थाना तो ओर मी दुर्लम है !? इस प्रकार 
की राष्ट्रीय दुरभिभान की एक भावना इस देश में फेल रही थी। तब 
राना राममोहन राय आये | उनके आने के वाद अग्ेर्जों के अनुक्रण कौ 
एक लदर टौड़ गयी कि “अग्नेजों की तरह खाश्रो, अग्रेजों की तरह पियो, 
अ्रश्न॑जों की तरह रहो, अग्नेतों की तरह नाचो ।? 


आयं-समाज की स्थापना 


इसका प्रतिकार करने के लिए दयानन्द सरत्वती ने १८७६ मैं 'झार्य॑- 
समाज! की त्यापना की । अब घड़ी का पंडुल्म ( लोलक ) ही ब्िलकल 
दूसरी तरफ चला गया। कहने ज्ञगे कि ऐसी कोई चीन ही नहीं है, जो 
मारतवर्प में नहीं है। विज्ञान भी हमारे यहाँ था और आज भी है। 
तुन्हारे यहाँ पश्चिम में है ही क्या, जो भारतवर्ष में नहीं था ! इमारे यहाँ 
सब्र कुछ है और जर्मनी, इग्लैंड और फ्रात आदि ने नो कुछ उन्नति वी 
है, उसका कारण तो हमारे वेद ओर पुराण हैं, जिन्हें वे चुराकर ले 
गये थे। उन्‍्हींमें से बातें सीख सीखकर उन्होंने यह प्रगति पी है। 
अथथात्‌ फिर से राष्ट्रीय हुरभिमानाँ की एक लद्दर पैदा हुईं। विभान 
यहाँ था, उस्क्ृति यहीं से दुनियाभर में गयी, साहित्य यहीं सबझे 
पहले पैदा हुआ ओर मनुष्य ने भारतवर्ष में ही सबसे पहले बोलना 
शुरू किया | इस तरह से राष्ट्रीय स्वामिमान जाग्रत करने के लिए १८७६ 
में एक दूसरा श्रान्दोलन शुरू हो गया और उसकी प्रधान मापा हिन्दी 
हुईं, सस्कृत नहीं। स्वामी व्यानन्द सरस्वती ने अपने आये उमाज 

यी मुख्य मापा हिन्दी मानी | 

थियासाफिकल सोसाइटी 


अब एक ऐसे आन्दोलन की आवश्यकता इस देश मैं फिर ते हुई, 
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जो हमारे स्वामिमान को जाम्रत रखते हुए श्रावुनिक्ता का इस देश मेँ 
विरास कर सके | तो स्वामी दयानन्द सरत्वती ने १८१६ में अ्रमेरिका ते 
थियासाफिकल सोसाइटी को इस देश में बुलाया | बाद में ठी फिर उसका 
और आर्य-समाल का बहुत ऋगढ़ा हुआ। लेक्नि उसे इस देश में बुलाने वा 
अय स्वामी दयानन्द सरस्ती को है। थियासाफिक्ल सोसाइदी १८१५ में 
न्यूबार्क में स्यापित हुईं थी । वहाँ से स्वामी दयानन्द के श्रामन्रण पर १८१६ 
में वह इस देश मैं आयी । उसने यह बतलावा कि घमम दी दृष्टि ले भारतवर्ष 
सारी दुनिया का गुरु है | सारे धर्मों के जो अच्छे तत्त है, उनय सम्रह हो 
सकता है, अ्रध्ययन हो सकता है और धर्म के सारे भ्रच्छे तत्नों का सग्रह ओर 
अ्रष्ययन करके मनुष्य अपने को अच्छा आध्यात्मिक पुरुष बना सकता है| 
- यिवासाफिकल सोसाइटी ने यह सिखाने के साथ-साथ थोड़ा-चहुत राष्ट्रीय 
स्वाभिमान भी जाग्रत किया कि हिन्दू लोगों क्री पद्धति में कोई बुराई नहीं 
है | उनातन हिन्दू-घर्म की पुस्तक थियासाफिक्ल केलेनों में चल्लार्यी । मैं 
बचपन में कमी-क्मी उन पुस्तकों में पढ़ता था कि रेशम का वत्ष पहनकर 
मोजन करने से बिजली पैदा होती है, इसलिए पाचन-क्रिया में मदद 
पहुँचती है। इस प्रकार कुछ वेशञानिक्ता लाने की कोशिश की गयी श्रोर 
यहाँ की बहुत-सी बातों वा समर्थन करने की कोशिश हुई, लेक्नि उसमे 
मुख्य जो वात हमें घ्यान में लेनी है, वह यह है कि आधुनिक तत्कृति 
और पौराणिक सस्कृति में जो विरोध था, उस विरोध की कम करने के 
लिए पहले यह भूमि उन लोगों ने बाँधी कि इस देश में जितने धर्म 
हैं, उन सारे धर्मों का अध्ययन हो सकता है और उनका इस देश में 
सह-अवस्थान मी हो सकता है। समन्वय तक तो वह नहीं आ्राये, लेक्नि 
सारे धर्म साथ-साथ यहां रह सकते हैं, और सबका साथ-साथ अध्ययन भी 
ही सकता है--थिवाताफिक्ल सो साइटी हमारे विचारों को यह तक ले आयी। 
रामकझृष्णदेव परमहस 
इसी दरमियान २० फरवरी १८०५ को गठाघर च्टोपाघ्याय का जन्म 
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हुआ और वे आगे चलकर रामकृष्ण परमहस देव के नाम से प्रतिद्ध 
हुए, | उन्होंने दो बातें इस टेश को दीं। एक तो काली की उपासना श्रौर 
दूसरी, सत्र वर्मों का सामजत्य | 

काली की उपासना को लोगों ने आगे चलकर माठ्भूमि की उपासना 
मे बदल दिया | 

त्वमेव दुर्गा इशप्रहरणघारिणी । 
कमला कमलदुलविहारिणी ॥॥ 

यह कोई रामकृष्ण परमहस की काली नहीं थी, बह तो हमारी 
काली थी, जो अग्रेजों को मारने के लिए. दौड़ी थी। उस काली को 
इमने मातृभूमि की उपासना में परिणत कर दिया। बंगाल में बितने 
सशज्ष क्रान्तिकारो थे, वे अपने-श्रापकों काली माता के पुत्र कहलाते” 
ये। उनके एक हाथ में रहता था बम ओर दूसरे दवाथ में मगवद्गीता। 
उस समय जिन अग्रेजों ने पुस्तक लिखीं, उन्होंने बहुत घत्रद्वाकर 
लिखा है. कि 'भगवद्गीता बहुत भयकर पुस्तक है। इसने सिखाया 
है कि दूसरों को मारने से पाप नहीं लगता । अर्जुन को भगवान्‌ ने यह 
सिखाया है कि अ्रनासक्तिपर्वंक खून किया जा सकता है।! उस समय 
नेपिन्सन चिरोन थ्रादि जितने भी लेखक हुए, उन समने इस बात पर 
जोर दिया कि यह जो 06 ० 06 7790, 07 ए 9 )४०ीए 
है, काली की उपासना है । इसमें से सशस्त्र क्रान्ति की चेश हुई है और 
रामक्ृष्ण परमहस्त देव उसमें कारण हैं। लेकिन यह आज्षेप निराधार है। 

रामकृष्ण परमहस देव ने इस देश में साल्‍्कृतिक और धार्मिक साम 
जत्य का सबसे वड़ा कदम उठाया। उन्होंने अपने जीवन में सभी धर्मों के 
कर्मकाए्ड का भी अनुप्ठान किया। केवल रिद्धान्तों का ही नहीं, सारे 
चर्मों के कर्मकारड का प्रत्यज्ञ आचरण करने के बाद उन्होंने यह सिद् 
किया कि सारे धर्म भगवान्‌ की ओर ही ले चानेयाले हैं। यह सभसे बड़ी 
जआात रामकृष्ण परमहस ने की | इस व्यक्ति ने श्रपने जीवन में खरे वर्मं 
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की सत्यता सिद्ध कर दी कि सत्र धर्म सत्य हैं और कसी भी धर्म के अनु- 
प्ठान से मनुष्य भगवान्‌ तऊ पहुँच सस्ता है | 
स्वासी विवेकानन्द 

गमऊृष्ण परमहस देव के साथ स्वामी विवेश्ञानन्द भी आये, लिन्हें 
गेमों रोलों ने 'हिन्दू-बर्म का नेपोलियन! कह | इन्होंने एक तरह से हिन्दू- 
वर्म की टिग्विजय कगयी शोर इस देश में चार्गे श्रोर स्वामिमान वी एक 
लहर पैदा की । रामकृष्ण परमहस देव ने सामजत्व का जो कार्य किया, 
उसका परिणाम सारे क्षेत्रों में हआ। ब्रक्ष-समाज में देवेन्रनाथ ठाकुर के 
'बाद पुनरुज्जीवन की प्रवृत्ति में अन्तर पड़ता गया, राष्ट्रीपता का विकास 
होता गया श्र रवीन्द्रनाथ ठाकुर के काव्यों में श्रोर उस अमाने के साहित्य 
में एक नये भारतवर्ष का दशन लोगों को होने लगा । 


राजनीतिऋ आन्दोलनो का जन्स 

इस तरफ तो ये ग्रवृत्तियाँ चलीं ओर इधर राजनीति में लोगों ने यह 
टेपा कि धार्मिक और सास्‍्कृतिक पुनरु्जीबन में आधुनिकता के स्वागत 
की जो लहर दौढ़ी थी, उसके कारण अ्ग्नेज़ी राज्य के खिलाफ कोई” 
प्रखर आन्देलन नहीं चल रहा था। लोग इसका कारण खोजने लगे। 
इस बीच मद्दाराप्ट्र मे बार गगाधर तिलक पैदा हुए ओ्रोर उघर बयाल में 
विपिनचन्द्र पाल, अरविन्द घोष और ब्रह्मचात्थव उपाध्याय जैसे लोग 
पैदा हुए। उस समय इस देश में कोई भी राजनीतिक काम वर्म 
के नाम पर ही किया जा सकता था। अग्रेत सरमार को धार्मिक कृत्यों पर 
कोई आपत्ति नहीं थी। गणेशोत्सव हों, सत्वनारायंण की पूजा हो, उसके 
लिए धामिक स्वातत्य था | लोक्मान्य तिलक ने १८६३ ओर १८६४ में 
गणेश-उत्तव और शिवाजी-उत्सव जैसे ऐतिहासिक उत्तव शुरू वर ठिये। 
लेक्नि इसी बीच हिंदू और मुसलमानों के दगे हुए । लोगों ने कहा कि. 
तिलक के उत्सवाँ के कारण ये उपद्रव हुए । 
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उस समय एक बात और थी ओर वह यह कि अग्रेजों को गाली देनी 
होती, तो मुसलमान को सामने रखना होता था। याने यह कहना हो कि 
अग्रेज बड़े खराब और अत्याचारी राजा हैं, तो श्रोरगनेत्र को लेकर नाटक 
लिखा जाता था और ओरगजेब के खिलाफ कविता लिखी जाती थी, पर असल 
में उसमे मुसलमानों का विरोब नहीं होता था। श्रञ्अज़ सममते थे कि 
इसका इशारा हमारी तरफ है, लेकिन वे होशियार थे | मुसलमानों से कहते 
थे कि ये लोग तुम्हारे खिलाफ नाठक लिखते हैं, हमारे पिलाफ नहीं | 
इस प्रकार बहकाने से हिंदू-मुसलमानों के कुछ दंगे हो गये और यह कहा 
गग्ा कि इसके लिए, लोकमान्य तिलक जिम्मेवार हैं। 


नवराष्ट्रवाद्‌ 


लोकमान्य तिलक और बंगाल के नवराष्ट्रवादियोँ ने एक बात पर 
जोर दिया। उन्होंने कह कि राजा राममोहन राय की परपरा के ये जो पुराने 
लोग हैं, 'ए]6ए7 86 ग्रांशाउशए 98॥0006 ॥7 शुगर ऐप 
ग्रज्ञा' प्रशाणाक्राशा ॥8 8 00-0079)7700 076 ? थे लोग 
देशभक्त हैं, लेकिन इनवी राष्ट्रीयता अराष्ट्रीय है।” “क्यों ?” इसलिए कि 
४09 गत 07शीश?7७08 700 9089006707 688790|6 ! 
हिन्दुस्तान यदि नकली इग्लिस्तान बन जाता है, तो वह हमारे किपीके 
काम का नहीं है” इसी उद्देश्य से अरविंद घोष ने उत वक्त प्रात) 
प्शाभ्रा88४706' ( इडियन रनेसाँ ) नामक पुस्तक लिखी श्रोर ब्रह्म" 
चावव उपाध्याय, विपिनचद्र पाज्ञ श्रादि ने अखबारों में ओर पुत्तवों में 
जवराष्ट्रवाद का प्रतिपादन शुरू कर दिया | 

यह नवराष्ट्रवाद इस देश मैं तीन बातों को लेकर आया : 

१ स्वदेशी, 

२ राष्ट्रीय शिक्षण ओर 

३ बहिष्कार | 
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खदेशी श्रग्मेजों के खिलाफ थी। उस वक्त स्वदेशी का यह श्रथ नहीं 
था कि किसी विदेश का हम कोई माल न लें। स्वदेशी का इतना ही 
अर्थ था कि इग्लेंड का माल न खरीदा जाय | 


छवराज्य? शब्द की घोषणा 
इन लोगों को सबसे बढ़ा समर्थन दादाभाई नवरोली का मिल। 
दाद्माई नवरोजी ने काग्रेंठ के दो अधिवेशनों में दो बहुत बड़ी बातें 
हीं । १८८६ में जो दूसरी काग्रेस कलकत्ते में हुई, उसमे उन्होंने पहली 
चार यह कहा कि यह कांग्रेस सामाजिक नहीं है, यह धार्मिक नहीं है, यह 
साम्प्रदायिक नहीं है, यह जातीय नहीं है, यह काम्रेस अखिल भारतोय काप्रेस 
है और इसका सम्बन्ध सिफी राजनैतिक सस्थाओं से रहेगा। उन्हीं दादाभाई 
मे १६०६ में कलकत्ता-काग्रेस मे स्व॒राज्य' शब्द की घोषणा कर दी | इससे 
उस समय कुछ शोर हुआ और नवराष्ट्रवाद के लिए. एक भूमिका बनी । 
देश के प्रथम 'लोकसान्यः 
नवराष्ट्रवादियों के प्रमुख नेता तो लोकमान्य तिलक हुए, जो इस 
रेश के प्रथम 'लोकमान्यों इसलिए हुए. कि वे जनता के सर्वप्रथम नेता 
थे | उस समय सशज्लन क्रान्ति लोकवत्यापी नहीं हो सकती थी और वैधा 
निक आन्दोलन याने दरचारी तरीका लोक सुलभ और लोक-छगठन की 
प्रतिजारात्मक प्रणाली का नहीं हो सकता था । तिलक ने ऐसे लोक-सुलभ 
और लोक-सगठनात्मक प्रतिकार के मार्ण का आविष्कार किया। उन्होंने 
चहिष्कार, 'बायकॉंट के रूप में निःशल्ष प्रतिकार की ओर एक कदम, 
श्रौर शायद पहला कदम बढाया | उन्होंने कह कि हम समय आने पर 
वैक्स ( कर ) नहीं दंगे और मौका आया, तो कानून को भी नहीं मानेंगे। 
विपिन पाल ने कहा कि हम अग्रेजलों की नौकरी करने से भी इनकार कर 
देंगे और उनकी मेममों को घर में खुद काम करना पड़ेगा। इस तरह 
चहिष्कार वी इस प्रक्रिया की व्यात्ति सामाजिक बहिष्कार तक हो 
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गयी | तिल्लक, विपिन पाल आदि ने जनता वो निःशस्ल प्रतिकार की 
शिक्षा टी | व्यापक जन-सपर्क का भी आरम्म हुआ। बारिसाल के 
अश्विनीकुमार दत्त ने १८८७ में किसी एक प्रश्न को लेकर ५००० किसानों 
के हस्ताक्षर एकत्र किये थे । परन्तु जनता मेँ प्रत्यक्ष निःशस्त प्रतिकार की 
ज्मता पैदा करने की चेश की गयी। इसके तीन द्रश्त बंगाल मैं हुए-- 
विपिन पाल, अरविंद घोष और ब्रह्मच्रान्धव उपाध्याय | वेलेन्टाइन चिरोल 
ने लिखा था कि भारत में श्रसन्तोप का कोई जनक है, तो वह चित्पावन 
ब्राह्यण वाछ गगाघर तिलक है। 'लोकमान्य' की लोकमान्यता का 
आधार है, उनका नि.शत्त पराक्रम । उनके व्यक्तित्व ओर जीवन ने जनता 
को नि शन्ल प्रतिकार की दीक्षा दी । 


स्वदेशी और बहिष्कार 
प्रत्यक्ष राष्ट्रीय जीवन का आरम्भ वग-विच्छेद के बाद हुआ। उस 
सम्रय राष्ट्रवादियोँ ने मी और सरकार ने भी, मुसलमानों को अ्रपने में 
शामिल करने की चेश्ट की | इस समय की सचसे वड़ी घटना 'स्वदेशी और 
बहिष्कार! आन्दोलन थी। परन्दु लोगों के मन में भावना यद्द थी कि 
इमारे पास न तो कोई शज्ल शक्ति है, और न अन्य ही कोई शक्ति है, 

इसलिए, ये सारे आन्दोलन करने पढ़ते हैं | 

“कामागाटासारू? प्रकरण 
१६०८ मैं तिलक जेल चले गये ओर इधर देश के विभिन्न भागों में शत्न- 
प्रयोग मैं विश्वास करनेवालों का दौर दौरा बढ़ा | वे सय के-सब 07079 
( आतकवादी ) थे--सावरकर, विपिन, श्ररविंद, श्यामणी इष्ण वर्मा, 
लाला हरदयाल श्रोर राजा महेन्द्र प्रताप आ्रादि। इन लोगों की कोशिश 
लगातार १६१४ तक चलती रद्दी | विश्वयुद्ध छिंड़ जाने पर १६१५ मेँ 
इसका परिपाक होनेवाला था। सशस्त्र बगावत की तारीख मुकरंर कर 
टी। फलोँ दिन अग्रेजों के राज्य को उखाड़कर पेंक देंगे, ऐसा सशक्न 
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क्रातिकारियों ने तब किया था, लेक्नि सरकार दो पता चल गया था| 
लाला इरदयाल और गुरुदत आटि बहुत से क्रान्तिकारी अमेरिका से एक 
चौनी या जापानी जहान मे बेठकर आये थे और ये लोग यहाँ पर बलवा 
करना चाइते थे । यह 'कामाग्रायमारू? का बहुत बढ़ा आन्दोलन इस देश 
में हुआ | पर इसका स्कोट समय पर नहीं हो सका। 


होमरूल आन्दोलन 

इस बीच लोक्मान्य तिलक जेल से छूटकर आये । उधर अफ्रिका 
से गाधी आ गये। ये दोनों मिलकर कांग्रेस में भी श्राने जाने 
लगे। का््रेंस में यह आकाछ्या पैदा हुई कि श्रव तक की कांग्रेस-बीति 
मेँ परिवर्तन किया जाय। इस बीच डॉक्टर एनी वेसेन्ट का 'होमरूल 
आन्दोलन शुरू हो गया | इस समय मुहम्मद अली जिना श्रोर कांग्रेस के 
लोगों ने यह कोशिश की कि हिन्दू-मुललमानों की एकता हो और इन 
टो्नों की ओर से सयुक्त माँग की जाय । मुसलिम लीग की स्थापना तो हो 
चुकी थी पर हिन्दूसमा की स्थापना तब तक नहीं हुई थी। लोकमान्व 
तिलक ने अग्ने जाँ से कहा कि “तुम मुसलमानों को ही राज्य देकर चले 
जाओ, लेकिन यहाँ से चले तो जाश्रो ।” हिन्दू-मुसलमानों की एकता वी 
योजना लखनऊ की काम्रे स में आयी । वहाँ वह स्वीकृत मी हुईं। तय से 
इस देश की राजनीति में गांधी का प्रवेश हुआ | 

गांधी द्वारा राजनीति में धर्म का प्रवेश 

गांधी एऊ अनोखा व्यक्ति था। इसकी सारी बातें अनोझी थीं। वहाँ 
की राजनीति में आते ही यह दुछ विचित्र बातें कर्ने लगा, तो लोगो ने 
कहा कि यह तो धर्म की वात राजनीति में लाता है। ऐसा आदमी क्सि 
काम झा ? उसने इस देश मैं आकर हिन्दूनपुतलिम एकता को 'स्वंध्स 
समसाव! के श्रज्ष्ठान पर खड़ा करने मी फोशिश वी | थाने आध्यात्मिक 
क्षेत्र में रामकृष्ण परमहस देव ने जो प्रयास अपने जीवन में किया था, 
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बह प्रशात राजनेतिक लेन में और इस दंश के स्वग॒प्य के ग्रान्दोलन फे 
चैत्र म, गावी ने करने की कोशिण बी। सास्कृतिक समन्वय श्र 
वेमससन्वय अर्थात्‌ सारे सम्भदायों, धर्मों और सारी सन्कृमियों का 
समन्वय | सासकृतिक समन्वय ता बाहन बनी हिन्दी मापा और सर्व बम 
समन्त्रय व प्रतीक बनी दिन्दू मुतलमार्नों वी एकता। उस बक्त गावी ने 
इस देश के सभी सम्प्रदर्यों का समन्वय करने और उन सामझाय 
न्वापित करने दी कोशिश की। एक ओर से यह चेष्टा दी और दसगी ओर 
मे गप्ट्रीय शित्तत को चुनियादी तालीम या शात्तरशुद्व स्वरूप देने थी 
चेप्ट थी, जो बाद मे 'नयी तालीम' के रुप में विफ्सित हुई | त्वढेगी गे 
खादी शरीर ग्रामोय्रोगों का शाघ्चशुद्ध ओर ग्रामीस्स्ण वी ओर ले जाने 
वाला ल्रूप दिया । 


सत्याग्रह और असहयोग 


गाघी या तय्से बड़ा काम यह हआ्मा कि नि शब्त्र प्रतिस़र की प्रगति 
ओर पग्णिति सत्याग्रह के प्रम्न में हुई, जो एक जागतिर अब्म हो सता 
था | गाधो ने इस प्रकार की दीक्षा यहाँ के लोगों फो टी और नये नये 
उपक्रम किये । 

बंगाल में स्वदेशी आन्दोलन के समय उपचास जा प्रवेश तो राष्ट्रीय 
लीवन में हो गया था, लेकिन उपवास को एक प्रतिकार का श्रद्न गायों 
मे बना दिया। ध्थान-स्थान पर मभृपत-इड्ताल होने लगी। यहाँ तककि 
सामान्य झूगड़ों पर का्ग्रेसक्मियों के ठफ्तरों म नूख-इड्तालें होने लगीं। 
इृइताल अमी तक दूसरे देशों मं केवल मजदूरी बम अस्त्र था, पर बहों 
शआागे चलकर श्रस्टयोग में इसका विकास हआ | लड़कों से कहा, 'छूल 
छोड़ दो', वरीलों से जद्मा, 'अदालतें छोड़ दो |” विपिन पाज्न की परिमाषा 
मे यह सब “चैशग्य” था और “वैगग्य” दी उसने शाल्ीय व्याख्या वी 
है | वह कहता है कि “बैगय का श्रर्थ है--श्रनात्मा से जो छुप मिलता 
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है, वह छोड़ी । इसलिए अंग्रेज सरकार से जितना सुख मिलता है, वह 
इमारा राष्ट्र भत्र छोड़ेगा, तब उसमें शक्ति आयेगी |” 
बहुमत नहीं, सर्बेमत की साँग 
, गाँधी ने सोचा कि इस देश मैं जब्॒ तक लोकशक्ति जाग्रत नहीं होगी, 
और केवल बहुमत नहीं, सर्वमत की ओर लोग जब तक नहीं जायेंगे, तम्र 
तक इस विचार का और इस देश के राष्ट्रीय आंदोलन का पूरा विकास 
नहीं होगा | 
ऐशा नहीं है कि में विनोबा की चातें सुनकर सर्वोदय की लोकनीति मैं 
+बहुमत' और 'सर्वेमत' की बात गांधी के लिए लागू कर रहा हूँ | वात यह 
है कि जब लोकमान्य तिलक नहीं रहे, तब गांधी ने पहला मृत्युलेख 
लिखा कि नि8 99॥6ए80 ॥7 ६78 78 0 ४6 गाशुंणप॑7ए ० 8 
40889, 9 शिंपए #7र४06060 ॥76, धहुस॑ंख्या के राज्य 
में छोकमान्य की जो. निष्ठा थी, उसे देखकर कभी-कभी में डर जाता 
था । लोकपान्य ने बहुमत के राज्य का प्रतिपादन इसीलिए किया 
कि पारलमंट की भमीति इससे आगे नहीं गयी थी। लेकिन गांधी के 
सारे विचार अपने विचार थे। इसलिए बहुसंख्या का राज्य वे नहीं चाहते 
थे। गाँधी यह चाहते थे कि राज्य की व्यवस्था ऐसी हो, जिससे स्च- 
सम्मति था सके, सारे-के-सारे धर्म उसमें आये, अव्पसंज्यक लोग भी 
उसमें आये, इरिजनों का, अस्पृश्यों का समावेश सी उसमें हो सके । 
अस्वृुश्यता-निवारण की मी उन्होंने अपनी राजनीति का ही एक श्रंग 
बना दिया। 
आर्थिक क्रान्ति--भूदान-यज्ञ ' 
इस प्रकार धार्मिक पुनरणीबन, समाज-सुधार और राजनैतिक आन्दो- 
जलन, तीनों का त्रिवेणी-छंगम ग्रांधी के व्यक्तित्व में और गांधी के आन्दो- 
लर्नो में हुआ | इस मुकाम, पर हम लोगों को वे छोड़ गये। उसके बाद 
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इस देश में भूदान-यज्ञ का आन्दोलन शुरू हुआ, जिे हम आज दिनोबा 
के व्यक्तित्व के रूप में देखते हैं | इसमें आध्यात्मिक, नैतिक और सात्कृतिक 
सभी सिद्धान्तों को विनोब्रा श्रार्थिक क्रान्ति के लिए. लागू कर रहे हैं। 
गांधी ने जिन सिद्धान्तों को राजनैतिक क्षेत्र में लागू बरने की चेष्टा कौ, 
जिनके लिए घ्वदेशी और ग्रामोद्योगों का प्रतिपादन किया और श्रसृर्पेता- 
निवारण जैसे मूल्यों के लिए हमें माट्ट जैसे प्रतीक दिये, उन सारे मूल्यों 
को एक बुनियाद देने के लिए. और उन्हें आर्थिक क्रान्ति के साथ जोड़ने 
के लिए, विनोच्ा ने एक नये श्रान्दोलन का उपक्रम इस टेश में किया, 
बिने हम 'मूदान यज्ञ आन्दोलन कहते हैं । 


सरकृतियों का एकीकरण 


विनोबा कहते हैँ कि उपासना-मन्द्रि सबके लिए हों। ऐसा न हो कि 
हिन्दू मात्र के लिए हिन्दूमात्र का उपासना-मन्दिर है ओर मुसलमान मात्र के 
लिए. मुसलमानों का । भगवान्‌ सभके हैं, तो जितने उपासना मन्दिर हैं, वे 
समके हों । तीर्य-क्षेत्र मी जितने हैं, वे सबके हो । याने उर्वधर्म-समन्वय-साम 
जत्व से भी हम अब ऊपर जाकर मानवमात्र के सारे धर्मों ओर सस्क्षतियों 
के एकीकरण की ओर कदम वहा रहे हैं। आज श्ार्थिक क्रान्ति कौ समत्वा 
के समाधान के लिए जो प्रक्रिया हम अपना रहे हैं, उस प्रक्रिया में से ही 
उन्होंने इसका आरम्भ कर दिया है। 

इस प्रकार हमने देखा कि हमारे राष्ट्रीय आन्दोलन का पहला पहलू 
था-आधुनिक सस्कृति का स्वागत ओर सत्कारसद्वित राष्ट्रीय पुनरुण्बीवन | 
राजा राममोहन राय इसके प्रतीक थे । इस समय ब्राह्मनसमाज्‌ श्ौर प्राथना- 
समाज की स्थापना हुई | उसके बाद एक तरह से स्वाभिमान का युग आया, 
जिसमे स्वागत तो था ही नहीं, चहुत-सा निषेष था और तिरस्कार भी 
था। इस युग में बहुत लोग आये, लेकिन उसके प्रमुख प्रतीक के रूप में 
स्वामी दयानन्द सरस्वनी का, आये समाज का हम उल्लेख कर सकते हैं | 
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लेकिन इस विरोध में ठे बड़ी का लोलक जब दूसरी ओर अर्थात्‌ राष्ट्रीय 
दुरभिमान की ओर बहुत झुक गया, तो फिर सामंजत्य और विवेक के 
लिए. किसी मध्यस्थ आन्दोलन की जरूरत थी। यह थियासाफिकल 
सोसाइटी के रूप में आया। लेकिन 'थियाताफिकक' शब्द ही ऐसा था, 
जिसे पढ़े-लिले लोगों के तिवा कोई तमझ नहीं तकता था। तब एक 
परम साधक ने, परमहंस रामकष्ण देव ने अपने जीवन में मिन्‍न-भिन्‍न धर्मों 
के अनुष्ठान से उनकी एकता ठिद्ध की । उन्होंने यद जो एकता अपने जीवन 
में दिद्ध की, उसे राष्ट्रीय जीवन में सिद्ध करने का प्रवास गांधी ने किया, 
और उसके आधार पर साम्मदायिक एकता की, समत्वव की नींव इस देश 
में डाडी। आज उन्हीं पिद्धान्तों को आ्रार्थिक क्षेत्र में लागू करके 
विनोया साम्यदायिक ओर धार्मिक सामंजत्य की चुनियाद डाल रहे हैं । 
उनका कहना हैं कि आयिक क्षेत्र में भी ये ही आध्यात्मिक पिद्धान्त 
लागू किये जाने चाहिए, जिन उिद्धान्तों को गांधीजी ने इमारे देश में 
पहली आर राजनैतिक ज्षेत्र में लागू किया, क्योंकि उत समय की समत्या 
दी राजमैतिक समस्या थी। उन्होंने आर्थिक क्षेत्र में उपक्रम किया, लेकिन 
आशिक चेन में क्रान्ति के लिए उन्हें समय नहीं मिला । अपने जमाने 
को समत्या उन्होंने हल की श्रोर उनका: श्रवतार-कार्य तमात्त द्वो गया । 
इसलिए वहाँ से यह धागा यहाँ आया ) 
निःशस्त्र श्रतिकार की दीक्षा 

उभ्वर राजनैतिक चेत्र में दखार का एक श्रादोलन चल रहा था। 
जिसे 'संधिधानात्मक भ्रान्दोलन! कहते हैं; दूसरा सशस्त्र श्रान्दोजन'! चल 
रहा था। जनता इनमें किसो प्रकार सीधा सहयोग नहीं दे सकती थी। 
जनता का पुरुपाथ जाग्रत नहीं हो सकता था । इसलिए लोकमान्य तिलक 
के जमाने में उनके साथियों ने और उन्होंने मिलकर स्वदेशी, राष्ट्रीय 
शिक्षण और बहिप्कार के रूप में जनता को निःशस्त्र प्रतिकार की 


2२६ सर्वोद्य-दर्शान 


दीक्षा दी और गाघी ने उसे श्रसहयोग, कानून भंग और सत्याग्रह के रूप मं 
शुद्ध वैज्ञानिक स्वरुप दिया। राजनैतिक क़ेत्रों के लिए यह णो उन्होंने 
दीक्षा दी, इससे आगे अ्रतहयोगात्मक प्रतिकार का विकास करने के लिए 
हम आर्थिक क्षेत्र मैं क्रान्ति में सहयोग की प्रक्रिया से काम ले सकते हैं| 
यह श्राकाक्षा हमारे देश मैं पैदा हुई ओर वर्ग-निराकरण की प्रक्रिया में 
सहयोगात्मक क्रान्ति कैसे हो सकती है, इसकी कोशिश शुरू हो गयी। 
जयादरलालणी ने इसे 'सम्पत्तिमानों के सहयोग से क्रान्ति ! कहा | ऐसी 
क्रान्ति दुनिया मे कमी सुनी नहीं गयी थी | 


राजनीति और अथनीति में अहिंसा 


इस तरह इस देश मै हो प्रकार के प्रयास हुए | 'एक तो सात्कृतिक 
पुनर्जीवन और समन्वय के और दूसरे राजनैतिक और श्रार्थिक क्राति के। 
इनमें सामजध््य लाकर नैतिक मूल्यों का राजनैतिक क्षेत्र में गोखले ने 
प्रयोग किया था । उनके लिए कहा गया है कि 7र्जि8 8 08 हा: 
8००४)४०7७॥ ॥॥ 700008 ! ( यह राजनीति में पहला सजन व्यक्ति 
है।) क्यों ! इसीलिए कि र6 एश्या(8 0 हुआााए॥॥89 0700 
"यह राननीति मे आध्यात्मिकता लाना चाहता है। गाधीजी ने इस प्रयन को 
शागे बढाया ओर सामाजिक, राजनीतिक और आर्थिक जीवन में श्रह्टिंता का 
प्रवेश कराया। श्रत्र अध्यात्म की विज्ञान के साथ जोड़ने का प्रदान आज 
विनोत्रा का चल रहा है 8 हे 


& विचार शिविर में २७-८-७५ का प्रवचन । 


| कथ 
भूदान-यत्र नख-दपश मे 
भूमि-दान किसलिए है ? 

मूमिदान के तोन कारण है * 

१ कृपिश्ययान देश में समाज परिवनन का आरम्भ जमीन की ब्ययस्था 
के परिपर्तन से होता दे । 

२ झा जमाने का मैंसा उस है, उससे यह साहू है कि दुनियाभर 
में छागे दी श्र्थ स्चना श्रन्न प्रयान और हइृषि प्रधान होनेदाली है। 

2, ज्प्तीन केयल खनन उगाठन का साधन नहीं है, जमीन बधरा 
मी है। भार सदमे जमीन में हैं, दूसरी सारी चीजें अमीन से ही 
मिलनी ६। 

इसलिए द्रान्ति का आर्म्म जमीन से होगा | पहली यांव; देश दृपि- 
प्रधान है| दूसरी मात, जमीन का रुप कृपिप्रधान प्रर्थ रचना थी ओर 
४ तीदरी यान भूमि बनुपग है। इसलिए हमने भूमि से आग्म्म क्जि। 

क्या हम एक से मालफ्रियत लेकर दूसरे को सालकरियत देना 
चाहते हैं ? 

विलकुल नहीं | हम मालक्यित जी बुनियादा को और उत्मादऊ वी 
भूमित को बदल देना चाहते दे। 

इसके लिए. पहला कदम यह है कि इम उत्पादन के साधन उल्पाठक के 
कज्ने में दे देना चारते दे। जोतनेवाले के कब्जे में घमीन हो, गेर जोतने- 
वाले के कब्ने में घमीन न हो। उत्पादक की मालक्यित की स्थापना हो, 
श्रनुत्ाठक वी मालक्यत का निरार्र्ण हो और श्रन्त मे मालक्वित वा 
ही निगर्रणश हो । उत्पादन के साधन पर मालरिए्त क्सीयी न रहे । 


चक्की 
। 
कह: (१8 

क 


श्श्दर सर्वोदिय-दर्शन 


मालकियत की घुनियाद बदलने का अर्थ है--उत्पावक की 
मालकियत का निराकरण, उत्पादक की मालिकी की भूमिका | उत्पादक की 
भूमिका बदलने का मतलब यह है कि उत्पावक भी अपने को उत्पादन के 
साधनों का मालिक नहीं मानेगा, उनका समाजीकरण होगा। आरम्भ 
होगा भूमिदान से श्रौर परिसमाति होगी ग्रामदान ओर ग्रामीकरण से | 

सम्पत्ति-दान किसलिए ९ 

सम्पत्तिदान है--5ग्रह के निराकरण के लिए, जीविका के शुद्धिकरण 
के लिए और अनुत्पादक व्यवसायों के निराकरण के लिए.। 

१ सग्रह का विसजन, हे 

२ लीविका का शुद्धिक्रण ओर 

३ अनुत्पादक व्यवसायों का निराकरण | 

सपत्तिदान केवल इसलिए नहीं है कि एक करोड़ में से आपने हमें 
पचास लाख ढे दिये और हमने पचास लाख रख लिये । इसका मतलब 
सम्पत्ति-दान नहीं है। सम्पत्ति दान में आपका यह संकल्प है किणो 
रोजगार मैं कर रहा हूँ, उस रोजगार का समाज में से निराकरण चाहता 
हूँ | इस रोजगार में यदि मुझे गलत काम करने पढ़ते हैं, तो उन्दें कम 
करता चला जाऊँगा। जीविका का शुद्धिकरण और सम्रह का विसर्जन 
उसका अर्थ है। 'विनोय्ा को छुठा हिस्सा भी देता चला जाऊँगा ओर 
सम्पत्ति भी बढ़ाता चला जाऊँगा', यह नहीं होगा ।, सग्रह का विसर्जन 
और अनुत्पाठक व्यवसायों का निराकरण करना होगा | 

अनुत्पादक व्यवसाय कितने प्रकार के हैं 

ब्याज पर चलनेवाले, 

किराये पर चलनेवाले, 

ठेकेदारी-गहलाली पर चलनेवाले, 

मनुष्यों के गुनाहों पर चलनेवाले, 


भू-दान-यज्ञ नख दर्पण में ३२६ 


मठ॒प्यों की बीमारियों पर चलनेवाले ओर 

मनुष्यों के व्यतनों पर चलनेवाले। 

इन छह प्रकार के अनुत्पादक व्यवसायों का दम निराकरण करना 
चाहते हैँ । यह सम्पत्तिदन है | 

श्रम-दान किसलिए दे ? 

मैने दो सिद्धान्त आपके सामने रखे हैं। जो लोग श्रम नहीं करते, 
ये लोग श्रम की प्रतिष्ठा की स्थापना के लिए श्रम-दान करें। जो लोग 
श्रम करते हैं, वे भी चाजार में से भ्रम वो उठा लेने के लिए अमदान करें | 
अम विनिमय वी वछ्तु न रहे, श्रम विक्रम की वल्तु न रहे। इसलिए 
इनका अमदान हो। जिनके पास सपत्ति नहीं है ओर थूमि नहीं है, वे भी 
दाता बन । वे दीन न रहें । उनके पास भी देने के लिए हे और सभपे 
चड्डी सपत्ति है, वह अम-सपत्ति है; जो उत्पादन का प्रधान साधन है। 
चह उसके पास है, डसीका ढान वह करे | इसलिए समाज में वे भी 
अतिष्ठित नागरिक हो जाते है। 

भूमिदान तलवार से क्यो नहीं ? 

तलवार से होगा तो तलवार की ही सत्ता होगी । 

भूदान कानून से क्यो नहीं ९ 

हमे लोगों को शातिपगयण तो बनाना है, लेकिन मुक्‍्दमेबराज नहीं 
चनाना है। सत्तामिमुख लोग नहीं होंगे | मुकद्मेयाजी नहीं होनी चाहिए 
दोनों दो बातें हैं। समाज में मुकदमेब्ाजी कम हे और शाति-परायणता 
नागरिकों में बढ़े | इसलिए हम जितने सुधार करना चाहते है, वे कानून 
के विरोध में नहीं है, लेक्नि कानून-निरेत्त है। हमाग तलवार का 
विरोध है, कानून का विरोध नहीं | 

प्रक्रिया कौनसी हो ? 

क्राति में मी, त्याग में भी, सपत्ति के विसजन में भी नागरिकों का 


३३० सवोठयनठर्णशन 


पारत्परिक सहयोग, याने परस्पर समर्पण वाछुनीय है | यह दान की प्रक्रिया 
कहलाती हैं। दान की पक्रिया एक दाता और दूसरा श्रादाता, यह हमार 
भूमिका नहीं है । ममी दानी, सभी लेनेचाले। इसलिए दान किसी व्यक्ति 


को नहीं होता, दान विनोत्रा को होता है, जिसे इम समाज का प्रतिनिधि 
मान लेते हैँ। 


वितरण केसे करें ? 

वितरण कोई व्यक्ति नहीं करता | वितरण के दिन से भूमि भूमिहीनों 
कीझे जाती है। वा तो वितरय भूमिहीनों के एकमत से हो या फिर 
चिट्ठी डालकर हो। वितरण एक्मत से भूमिह्दीन करें| भूमिह्दीन एकमत 
से वितग्ण करते हैं, तो भगवान्‌ उनके गेंह में बैठ जाता है। यदि दे 
ऐसा नहीं कर तऊते, तो श्रव्यक्त भगवान्‌ ही उनका वितरण करे और 
जनता के दरबार में ही करे। कोई पत्त नहीं, बोई सरकार नहीं, विनोत्रा 
भी नहीं, क्योंकि वह सपत्ति, वह मालकियत भगवान्‌ की हो जाती है | 

यह भूमि वितरण की प्रक्रिया है।& ४३8 





& बिचार शिविर में २७-८-७५७ का प्रवचन । 


भू-वितरण और उसकी समसस्‍्याएँ. ; १७३४ 


भू-वितरण में आर्थिक कठिनाइयाँ हैं । नियम है कि जो कठिनाइयों का 
सामना करेगा, उसकी बुद्धि श्रोर शक्ति चढ़ेगी। भूढान-यज जैसे एक 
समस्या का इल करता है, बैसे ही कई नयी समत्वाएँ खड़ी करता है। वह 
ऐसी समत्याएँ खड़ी करता है, निन समत्याओं से दाता की ताकत बढ़ती 
है, आठाता की ताउत बढती है, कर्यकर्ता की ताकत बहती है और गाँव 
की ताकत बढ़ती है। समस्याएँ समाप्त हो लाने से हमारा जीवन समात्त 
हो जञायगा । 

जोतनेवालो की मालकियत्त 

मालकियत की भावना का जो प्रश्न है, वह मूलभूत प्रश्न है। 
उसमे एक बुनियादी वात यह है कि हम पहले मालक्यथित मी बुनियाद 
को बदल देते हैं | भूमिदन-यजञ्ञ-आदोलन में शुरू में हम पहला काम यह 
करते है कि श्राव जो मालकियत की चुनियाद है, उसे हम बदलते हैं। आज 
खरीदनेवालों की मालकियत हो जाती है, छीननेवालों की मालक्यित हो 
जाती है। उसके बदले हम जोतनेवालों की मालक्यित कायम करते हैं । 
यह पहला कदम है। 

उत्पादन की भूमिका में क्रान्ति 

भूठात उत्पादन की भृमिक्त ही बदल देता है | उन्पादक अपना परिभ्र् 
बेचता है। हम यह चाहते हैं कि परिश्रम समाज मैं वेचने की चीज न रहे । 
हमारे कच्छे के एऊ मित्र ने कहा कि आज वे द्विधामे पड़ जाते हैं | एक 
तरफ मनदूर है, दूछरी तरफ किप्तान है। किसानी करता है, तो मजदूरी मे 
जो प्वादा पेसा मिलता है; बह चला बाता है | मजदूरी करता है, तो मबडूरी 


श्श२ सर्वोक्य-दशेन 


अपने हाथ की है नहीं । इसलिए एक चीज अपने हाथ वी नहीं है, 
जिससे ज्यादा ढम मिलते हैं | दूसरी चीज अपने हाथ की है, उससे 
ज्याठा ठाम नहीं मिलते हैं। आज गाँव म मजदूरी बेचने की जो 
परित्यिति है; उसीकों हम बदल उठेना चाहते है कि वहाँ किसीको 
अपनी मेहनत वेचने की जरूरत न हो] किसान म॑॑ और मजदूर में 
सयसे पहले इस भावना का विक्रास होना चाहिए कि आज मुझे मेहनत 
चेचनी पड़ती है, कल अपनी मेहनत का में मालिक बर्मूँगा | मुम्ते वह 
नीलाम में नहीं बेचनी पढ़ेगी। यह परिध्थिति पेंढा करने के लिए, हम 
पहले उसे 'मालिक' बना देते हैं। मालिक बनाने के बाद श्रान मजदूर 
और किसान, दोनों में जो संघर्ष है, वह समात्त हो जाता है। मजदूर 
चाहता है श्रन्न रस्ता हो, कितान चाहता है श्रनन महेँगा हो | केवल 
अमीर-गरीब मैं ही लड़ाई नहीं है । पूँजीवाद मैं गरीब-गरीय मैं भी उपर्ष 
रहता है | तो यह जो स्वार्थों का सघप है, इसे समात करने के लिए, इम 
यह कदम उठाना चाहते हैं कि कम-से-कम देहातो में हर रोजगारी अपने 
आओजारों का सालिक हो और दर जमीन जोतनेवाला अपनी जमीन का 
सालिक हो । 
दान होते द्वी भूमिद्दीनो का स्वत्व 

वितरण के समय वितरण की बुनियादी चीज यह है कि निंस दिन 
जमीन दान में मिल गयी, उसी दिन बह भूमिहदीनों की हो गयी । बह फिर 
न समिति की है; न सरकार की है, न विनोबा की है, न उस गाँव की है | 
चह जमीन समसे पदले भूमिहदीनों की होतो है ओर किठी एक भूमिहीन की 
नहीं, गाँव के सभी भूमिद्दीनों की है। जब गाँव के सत्र भूमिह्दीन मिलकर 
निर्णय करते हैं कि किन भूमिहीनों को वह दी जाय; तो मालकियत का 
वितरण मी हो जाता है ओर मालकियत की भावना का इसी प्रक्रिया में े 
'निराकस्ण मी शुरू हो जाता है। कारण, इसमें भूमिद्दीनों को अपना 
अधिकार छोड़ना पड़ता है । 
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जनतात्मा का साक्षात्कार 

हमने यदि जनतात्मा और लोकात्मा का प्रतक्ष साक्षात्कार कहीं क्या 
है, तो बह वितरण की प्रक्रिया में ही किया है। वहाँ वह गरीब आदमी, 
जितके पात छुछ भी ठेने को नहीं है, वह सब्र कुछ लेने के लिए, तैयार है । 

मेरे एक मित्र ने कहा कि ऐसी हालत में वे एक-दूसरे का खुन बरने 
के लिए. उतारू हो जाते हैँ। ऐसे जो गरीब आदमी है, उनमें हम समसे 
पहले त्याग की भावना पैदा कर देना चाहते ई । आन तक की क्रातियाँ में 
क्या हुआ ? जिनके पास है, उनसे ले लो, और जिस तरीके से हो सके, 
उस तरीके से ले लो। याने श्राज तक गरीगों के दिल में सिफे लेने की 
मावना पैदा हुई थी | देने बी मावना पैदा नहीं हुई थी । मालकियत के 
विसर्जन की भावना यदि अमीर के दृदय मे पैद करनी है; तो आगे चलकर 
मालक्यिन का विसर्जन मुझे भी करना है; यह भावना आज ही गरीब के 
दिल मे पैदा करनी होगी ) इसलिए वितरण की प्रक्रिया में हम श्रघिक से- 
अधिक कोशिश यह बरते हैं कि चिष्ठी डालने का मौका न श्राये। बोट 
की चिद्दी में ते लोकशाही पेंट नहीं होती | जनतात्मा का साक्षात्कार चिट्ठी 
से नहीं होता | वह लोगों वी आत्म-दिसजन की प्रक्रिया में ते होता है। 
इसलिए कोशिश यह होनी चाहिए, कि वितरण के समय जहाँ तऊ हो सके, 
अधिक-से भ्रधिक लोग अपने स्वामित्व का आत्म-विसर्जन करें | 


सरकारी जमीन का प्रश्न 


यह भी कहा गया था कि राज्य की जो जमीन है, वह वितरण के लिए 
समिति को सोप दी जाय। समिति अ्रपना ही वितरण नहीं कर पा रही है, 
ओर बोफ कहाँ से ले ले ! हम मिद्दी लादनेवाले नहीं बनना चाहते हैं | 
राज्य के पास जो जमीन है, वह दान में नहीं मिली है | वह जमीन राज्य ने 
कानून से ले ली है। उठ जमीन में जिनदी जमीन शामिल है, उनकी नीयत 
अब तक उसके साथ चिपवी हुई है। ऐसी जमीन यदि हम बॉटिंगे, 
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तो सिफ़ी चेंट्यारे का काम, सिर्फ मेहनत करने का काम इसमारे हाथ में आ 
जायगा | लो सदभावना हम पैदा करना चाहते हैं, वह उसमें से पैदा 
नहीं होती । बॉग्ने मैं बहुत मेहनत करनी पढ़ती है। इसलिए, यह निम्मेबारी 
#म नहीं ले सकते | 


पारस्परिक विश्वास की प्रक्रिया 


एक मित्र ने कहा कि 'नमीन के लिए तो आज मारपीठ होती है, 
खून होते हैं। हम मानते हैं कि ऐसा होता है, पर वह इसीलिए होता है 
कि बीच में कानून आ जाता है। आदमी और आदमी के बीच कानून 
तमी आता है, जय आराव्मी आदमी का मरोसा नहीं कर सकता | अपने 
भाई पर मेरा भरोठा नहीं होता, तब हम दोनों बंटवारे का दत््ताविज बना 
लेते हैं। पर वह दत््तावेन अपनी जगद रह जाता है और भाई के साथ 
मेरी मारपीट हो जाती है ! भू दान यज्न की प्रक्रिया दोनों में परस्पर विश्वास 
रेट ऊरने की प्रक्रिया है। न वो कानूत इसका इलाज है और न पुलिस ओर 
पोज ही। एक नागरिक के मन में दूसरे नागरिक के लिए, विश्वास पेदा करना 
ही सत्रते बड़ी वात है ओर इसका आरम्म हम जमीन ते कर रहे हैं | प्रग्न 
है कि मिन्‍्दोंने पहले किसी कारण से खेती छोड़ टी हो और अप वे परिर 
ज्ेती पर लोगना चाइते हों, तो क्या उन्हें हम जेती न करने ढ ? आप 
उन्हें अवश्य जमीन ढं, लेक्न यह बात भी शाप सूमिहीनों से करें। आन जो 
जमीन जोत रहा है ओर मालिक नहीं है, चह उसका सबसे पहला अ्रधिवारी 
है। इन भूमिद्ीनों को यदि यह बात समकायेंगे कि यह भी क्सिन उनना 
चाहता है; इसे मो शामिल कर लो, तो हमाग अनुभव यह है कि वे उसे 
मी अपने मैं शामिल कर लेंगे | ऐसा यदि उन्हींकी सम्मति से होगा, तो 
याँब में सहयोग बढ़ेगा । 

सहयोगी खेती का प्रश्न 
एक मित्र ने बह छुक्तायरा कि भूमि वितरण के साथ सहयोगी जेती 
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का भी आारम्म होना चाहिए। उन्होंने रूस ओर चीन वा उदाहरण भी 
बतलाया | रूख और चीन म॑ सहयोगी खेती सफल नहीं हो सदी, इसका 
मुख्य कारण वह था कि वह सहयोग स्वयस्कूर्त नहीं था। सहयोग अपनी 
ग्रेरणा से होना चाहिए । सहयोगी खेती का मूल तत्व यह है कि वह 
एएफ़रांशए, खेच्छा से होनी चाहिए । कानून से जो सहयोगी खेती 
होती है, उसका सहयोग केवल कागन पर रह जाता है। सहवोग के लिए 
सहयोग दी भावना पैदा होनी चाहिए । इसलिए अब रूस के वाद जितने 
कण्युनित्ट देश हैं, उन सबने यह नियम बना लिया है कि हमारे यहाँ 
वहीं सहयोगी खेती होगी, जहाँ स्वयप्रेसणा है। जहाँ स्वयप्रेर्णा नहीं है; 
बहाँ सहयोगी खेती श्रत्र उन देशों मे भी नहीं रह गयी है, जहाँ पर "कस्यु- 
निज्म' है। रूप ओर चीन की क्रान्ति से हम यह सबक सीख सकते हैं। 


जोतनेवाले से भी दान 
जो लोग जमीन जोतते है, उन लोगों में कगढ़ा न हो। मूमिठान 
का मूल सिद्धान्त यह है कि जो जोतता है, उसीको जमीन मिले, और 
मालिक वह रहे | यहाँ से भूमिदान शुरू होता है, पर आगे चलफर हम 
कहते हैँ कि जो जोतता है, वह भी सारी जमीन न रखे, वह भी भ्रधिक 
जमीन न रसे, बह भी श्रागे चलकर मालकियत वा विसर्जन बर दे | 
इसलिए, इम जोतनेवाले से मी दान लेते हैं। सिर्ष गैर-जोतनेवाले से ही दाम 
लेते होते, तो गत अलग थी। हम जमीन जोतनेवाले से भी दान लेते हैं । 
काम टालने की सनोचृत्ति 
एक आपत्ति यह उठावी गयी थी कि जो ज्षमीन नोतते है, उनमें भी 
काम न करने की वृत्ति है | 
ऐज़ा क्यों है ! पूंजीवाद का आरभ मुनाफे से होता है। पूँजीवाड का 
उल्तप स्टेबाजी में होता है और पूँजीवाद का परिपाऊ जूझ्ाखोरी में होता 
है। इसका मूल यृन्न यह है कि बगैर काम के दाम जो पाता है, वह सबसे 
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दोशियार सममझा जाता है। तो जब तक समाज में यह परिस्थिति है, यह 
सदर्भ है, तत्र तक हर काम करनेवाले में काम टालने की मनोबृत्ति रहेगी | 
इसलिए हम श्रम न क्रनेवालों से श्रम करने को कहते हैं। गाँव मैं जमीन 
के वितरण के समय यदि प्रदेश के राजत्वमत्नी भूमिहीन को मिले खेत में 
जाकर पहली कुदली चलाये और गाँव के प्रतिष्ठित लोग, जिन्होंने आद 
तक कभी कुदाली ह्वाथ में नहीं ली है, वे मी एक लुछूत निकालकर उस 
गरीब आदमी के खेत में एक-एक कुदाली चला दें, तो आज श्रम के प्रति 
जो अदुचि है, वह अरुचि कम हो जञायगी । उनका तो यह कर्म साकेतिक 
ही होगा, लेकिन उनके सकरेतिक कर्म मै ऐे श्रम के प्रति जो अरुचि है; वह 
अदरुचि कम होती चली जायगी। 


नाढ़ायकों को जमीन क्यो ९ 


लोग कहते हैं कि नालायक लोगों को जमीन क्यों देते हो ! हम इन्हें 
जमीन तो देते हैं, लेकिन इनका हक मर्योदित कर देते हैं| इसलिए इनकी 
नालायकी की प्रक्रिया भी थोड़ी-बहुत मर्यादित हो जाती है। सोचने की 
बात है कि अत्र तक कौनसे लायकों के पाठ जमीन थी ! उन छोगों ने तो 
जमीन जोती भी नहीं, वे तो सिफ बेचते ही रहे। जमीन के वेचनेयालों 
को हममे लायक कभी नहीं माना है। उन्होंने जो उत्पादन किया, वह सिर्फ 
मुनाफे के लिए किया। इन्हें क्या हम ज्यादा छायक मानेंगे! जो 
जोतता है, उसमे श्राल लियाकत नहीं है, इसका मुख्य कारण यह है कि 
उसका रोजगार समाज में हमेशा श्रप्रतिष्ठित रद्द | दूसरा कारण यह है कि 
और सब लोगों के सामने प्रतिकार के लिए एक-न-एक साधन था, किततान 
के ीवन मै ही प्रतिकार का कोई साधन नहीं था | मजदूर हड़ताल कर 
सकता है, मुन्शी हृढ़ताल कर सकता है; वकील हड़ताल कर सकते हैं 
डॉक्टर हृढ़ताल कर सकते हैं, पर क्या कभी गरीब किसान की हृढ़ताल हो 
सकती है! वह यदि हड़ताल करेगा, तो खुद मरेगा। इसलिए उसके 
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जीवन के, उसकी क्रांति के नियम ही दूसरे की क्रांति से कुछ मिन्‍न हो जाते 
हैं। आज जो किसान इस प्रकार से असहाय श्रोर हताश हो गया था, 
डसके जीवन में क्रांति करनी है। इसलिए भू-दान की प्रक्रिया का आरंभ 
जोतनेवाले से होता है, लेकिन जोतनैवाले में भी मालकियत कौ भावना 
जड़ न पकड़े, इसलिए इसकी सावधानी हम रखते हैं। णो काम-चोर 
है, काम यालनेवाला है, वह ज्यादा दिन तक अपने हाथ में खेती न रख 
सके; इसकी भी सावधानी इसमें रखी गयी है। मनुप्य जितनी सावधानी 
रख सकता था, उतनी सावधानी इस योजना में है, किन्तु अन्ततः यह 
मनुष्य की ही योजना है; इसलिए प्रमाद-सुलभ भी है। और तमी तो 
पुरुषार्थ के लिए अवसर है| 
वितरण की तीन मुख्य बातें 

विवरण में तीन चाते बड़े महत्त्व की हैं ; 

पहली वात : जित जमीन का वितरण होता है, वह गाँव के भूमिहीनों 
की हो गयी है । 

दूसरी बात : वह जमीन जिन भूमिहीनों की हो गयी है, उन्हींको 
विवरण में निर्यय करना है। सो भी बहुमत से नहीं, एकमत से | इसमें 
हम बहुमत किप्तीका नहीं लेते | 

तीसरी बात : जहाँ निर्णायकों का बहुमत नहीं होता, वहाँ हम चिट्दियोँ 
तो डालते हैं, लेकिन चिट्चियाँ डालना हमारा आपद्धर्म है। हमारा मुख्य 
धर्म यह है कि सव-के-सत्र भूमिद्दीन इस प्रक्रिया में स्वामित्व-विसर्जन का 
कदम भी उठाना शुरू कर दें ॥६ 


# विचार-शिविर में २८-८-७० का प्रातःप्रवचन | 
श्र 


अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया ; (८; 


सत्रसे पहली बात, जिसका हम सर लोगों को ध्यान रुपना चाहिए, वह 
यह है कि हमारे विचारों मे सकोएता न हो, हमारे व्यवह्वार में छकुचितता 
न हो | विचार के नाम पर कहीं हम लोग सम्प्रदाय में न थ्रो जायें। 


विचार अपौरुषेय है 

बिचार का सत्रसे बड़ा लक्षण ही यह है कि उसमें निष्ठा होनी 
चाहिए, लेकिन हमारी अ्दता उससे मिली हुई न हो। मैने विचार को 
अपना लिया, इसलिए, विचार कुछ हृद तक मेरा श्रवश्य है, लेकिन 
विचार विचार है; विचार न मेरा है, न तेरा है। किसी मलुष्य का नहीं 
है, विचार व्यापक द्वोता है, जेछे आकाश व्यापक होता है | हम विचार वो, 
सद्दिचार को अपीरषेव ही मानते है। ५४७ ४१० थी ह्ष।0+-88)/80 
ए8 रथ": 000॥ 8९8 ऐप 006 806 0६ 9॥ 00९७ 

चित्रकला म मॉडल खींचने के लिए लड़के ग्ैंठते है। सामने यैठा 
हुआ लड़का एक आड़ी लमीर और कई खड़ी लीरें खाँचकर कहता 
है--मैंने मेज का चित्र बनाया।” दूसरा लड़का एक कोण खींचकर 
कहता है--“मेरा भी चित्र मेज का चित्र है।” सबके चित्र ढही हैं 
लेकिन किसीका चित्र सम्पूर्ण नहीं है। इसमे से हमारे दिल में नम्नता 
था जाती है । 

वेचारिक उदारता 

पुराने जमाने में श्राजकल जैसे चित्र होते थे। एक ओर से देखिये, 
तो गाधी दिखाई देते हैं, दूसरी श्रोर से देसिये, तो जवाहरलाल ओर बीच 
वे टेखिये, तो सुभापचन्द्र बसु । एक मन्दिर में एक चित्र दंगा था | एक 
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ओर से लक्धमी दियाई देती थो, दूसरी तरफ से तरस्वती। दो व्यक्ति 
दो द्वारों से आबे। दोनों पड़े वशनपढ्ध थे, प्रचारपु ये और प्रकाशनपदु 
भी ये। एक कटता है--"भगवती लक्ष्मी, यह तेरे द्वायी की देंड़ 
कैसी मुद्र है!” दूसरा चोका, “मोर की गर्दन का वर्णन बह हाथी 
की मेड से क्यों कग्ताईं? पह क्‍या हो रह्ष है ।” वाढ मे कहता है, 
५त्‌ जिठ्ठ कमल पर भैठी द्वै* ** |? अय तो हट दो गयी | मोर के पर्खों 
दी जगद बर उ्मल देज़ रहा है ! बाढ में कइता है कि "पर तेरे द्वाथ में 
मम्ल है ।? बड़ कटने लगा, "श्रव तो पह जरूर बुछ शराय पीकर श्राया 
है, नहीं तो वीणा वी जगह दसे कमल कैसे दियाई देता! अ्रत्र तक तो 
लु समानता थीं, अब तो समानता भी नहीं है।” एक कदम श्रागे 

यटा; कहने लगा, “देसों भाई, मन्दिर में शगय पीकर नहीं आते। 

"मे शगत पीकर आयादें ? ! 

हय उन दोनों में शाल्वाय शुरू हो गया । कहता है, "शरात्र पीकर 
न आया शेया, तेरा झप श्रात्रा दोगा। तेस परदाद आया द्वोगा |” हुस 
सर्द मे दोनो म शाल् की परिभाषा शुरूहों गयी। कहासुनी हुई 
चशयापार हें गयी | एक एक तग्फ से गिग, दूसय दूसरी तरफ से गिय | 
एक कश्ने लगा, “यह तो दसअ्रमल लक्षंमी है।” दूसरा कहने लगा, 
४ग्रगे, यह तो दस्प्रलल सम्ध्पती है।! पुशरी सड्ठा था, कइमने लगा; 
"परे आठमिये, पहले ही एक दूमरें वी जगह उड़े द्वोवर देस लेते, तो 
क्या होता !” इसे (07७ र्ण उप्08८॥एशा। ( वैचारिक ठद्ारता ) 
कहते है। यह जो पर नहीं होगी, वर्शा पर सत्य नहीं हो सकता, अ्रहिसा 
भी नहीं हो सकती | 

विचार मल्ननि०्ठ होना चाहिए, पत्तनिष्ठ नहीं | विचार वी व्यापत्ता 
नत्यनिष्ठा पर होती दे; उत्य का जितना दर्शन मुझे होता है, अपने जीवन 
मे उनारने वी कोशिश करता हें। उसमें से मेरी भूमिका उन्नत होती 
चली जाती दै। आचार की भ्रमित बितनी उन्नत होती है, विचार का 
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दर्शन उतना ही व्यापक होता है। जो आउमी एक मेज पर खढ़ा है, ब६ 
यह सभा टेख सकता है | छुत पर खड़ा हो जाय, तो सारा आ्राश्रम देसेगा ! 
मीनार पर खड़ा हो जाय, तो पूरा श्रदमदाबाद देसेगा। गौरीशकर शिखर 
पर सढ़ा हो जाय, तो छ्लितिजव्यापी दशन हो जाता है । 


भूढान की व्यापक भूमिका 


हमें यह बात ध्यान मे रखनी चाहिए कि भू ठान वा सम्मेज्ञन सर्वेपद्दीय 
सम्मेलन नहीं है, उसकी भूमिका अधिक व्यापक है। जो कम्युनिस्ट माई 
यह मानते हैं कि इस देश में झत्र तानागाही नहीं चल सकती, चीन 
कर रूस मैं ऋ्लान्ति के वाद क्रान्ति की प्रक्रिया में परिवर्तन हो रहा है; 
श्रौर जिस देश में गाधी की प्रक्रिया से आजादी प्राप्त की गयी, उस देश मे 
क्राति की आथिक प्रक्रिया में भी गाथी की ही प्रक्रिया से काम शेना होगा, 
उनका स्वागत है । क्राति की प्रक्रिया में मी क्राति करनी होगी | इस मुकाम 
पर श्राज सारी हुनिया पहुँची है, क्योंकि आज श्रमेरिका ओर रूस, दोनो 
ही सह श्रवस्था, (00-७ह8:80086 की बात कर रहे हैं। जवाहरलाल 
नेहरू जैसे राज्य पुरुष का रुतया सततार में बढ़ रह्म है। नि शत्लोकरण के 
आयोजन हो रहे हैं । हमारी घारणा है कि अतर्रष्रीय और जागतिऊ उर्व्भ 
में, अतर्गत मामलों के समाधान के लिए, गाघी की प्रक्रिया के सिवा दूधरी 
प्रक्रिया हो ही नहीं सकती | इसलिए जो-जो हमारे साथ क्राति के विचारों 
को मानने के लिए तैयार हैं, उन सबका यहाँ स्वागत है। भूमिदान-यन- 
आन्दोलन कामेंस का भी है, प्रजा-समाजवादियों का मी कै जो-नो उठे 
अपना मानेंगे, उन उपका है | इसकी भूमिका को हम अ्रहृता से ऊपर उठा 
देना चाहते हैं| जो-जो उसमें श्राकर काम करना चाई, उन सबके साथ सह- 
योग है। “समत्व योग उच्चते”, “योग क्मंसु कोशलग ।” अमीरी 
ओर गरीबी के निराकरण में कहीं पर उमानता है; उस समानता का हम 
सम्रह करेंगे और ऐसी कुशलता की चेश करेंगे कि हमारी निष्ठा में वाधा न 
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श्राये और हमारा साधन शुद्ध रहे। ऋति में खतरा होता है, इसलिए 
चुशलता की भी आवश्पत्ता होती है । 
छोछशाद्दी की जडें हृढ़ करना आवश्यक 

रगलर परानपे हमारे महागग्ट में पुराने जमाने के एक महान्‌ बुद्धि- 
बादी नेता हैं। लोक्मान्य तिलक के बारे में गोखले पी बीबनी लिखते हुए 
उन्होंने लिखा, ५ ॥ ४0 फ्गाणे' एड 6 रा पयाशे: 88 
0. #' छाए 0 छोड गिले गक्क॑ 500 प्रा फ्रोष्रो6 
कॉाकिरास्‍इ का मरक्ा३ एज गा, क्््ा/80 था 80 शक 
०0४३8 ” उन्होंने लोकमान्य तिलक वी एकाणिता के लिए, उन पर आरोप 
करते हुए लिखा कि क्नने ही मामलों में मतमेद हो सकता है, लेकिन मतो 
की तमानता भी कुछ मामलों मे हो सफ्ती है। हमको इस देश में 
लोक्शाही की नौंव मजबूत करनी है, लोकशाही की छुनियादें पक्की श्रीर 
व्यापक बनानी है। इसलिए, इस देश में विचार का स्वातन्य होगा ओर 
ग्राचार मैं भी जय तक वह दूसरे के विचार-श्राचार में बाधक नहीं 
होता, तय तक स्वतत्रता होगी। इस और इम चनतायों ले जाना 
चादते हैं। लिन जिनको लेक्शाही की हुनियादे व्यापक ओर पुख्ता चनानी 
हैं, उनमें एक समानता है कि हमे मेनिकता की ओर से नागरिकता की 
ओर कदम बढ़ाना है। हमे सिपादियत और शराफ्त को मिला देना है। 


छोकशाही को गुणात्मक आधार-शिलाएँ 
अध्यूएयता का कानून बना हुआ है। कोई सता भी और कोई भी 
सरकार इस दिशा में इमसे श्रधिक कुछ नहीं कर सकती। शराबकत्दो का 
कानून हो यया। कोई भी सरकार इमसे अधिक कुछ नहीं कर सकती | 
पर समस्या यही है कि कानून वा श्रमल नहीं होता है। कुछ बुद्धिमान 
लोग तो यह तक कद्दते है कि कानून ही लोग लो । मानो कोई गलत काम 
कर लिया हो । पहले कानून की माँग हुई, तब कानून बना। पर अत 
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कहते हैं कि सारे ठेश में चोरी से शराब बन रही है। अस्पृश्यता निवारण 
का कानून बन गया है, ल्किन अस्पृश्यों मे हिम्मत नहीं है, सब्णों में 
उदारता नहीं है। पर सोचने की बात है कि यह भावरूप मूल्य मत्रा 
कौन-सा कानून पैदा कर सकेगा ! वह कौन सा कानून है, जो लोकशाही 
की ये गुणात्मक आधार-शिलाएँ पैदा कर सकेगा ? कानून का अधिष्ठान 
हमेशा काबून से बाहर का होता है। ह_म यह चाहते हैं कि इस देश मे 
जो भी लोग लोकशाही के पत्च पाती हैं, फिर वे किसी भी पार्टी के क्यों न 
हैं, उन सबको मिलकर इस लोक्शाही का ठसक्ृण करना चाहिए। 
हमने २००० वर्षों के बाद बढ़ी मुश्किल से एक तपत्दो की पुस्याई ओर 
भगवान्‌ की कृपा से इस देश में इस लोकशाही की स्थापना कर पायी 
है। मेरा अनुभव है कि सत्ता जिनके हाथ में है, वे सत्ता का प्रयोग 
क्म-से कम करना चाहते हैं। उन्हें दड का प्रयोग करने का शोक नहीं है 
फिर भी बाहर निःशस्रोकरण की बात हो श्रौर इस देश में कभी लाठी 
चलानी पढ़े, कभी गोली चलानी पढ़े, क्या इसकी जिम्मेवारी आप पर 
श्रौर मुझ पर कुछ नहीं आती ! हसके लिए नागरिकों में एक भूमिका वा 
निर्माण करना क्या आपका श्रौर मेरा कर्तव्य नहीं है " यह एक जिम्मेयारी 
का काम हमें श्रपने सामने रखना चाहिए. । 


साधन-शुद्धि का आग्रह 


मुरारजी भाई ने कहा है कि हम सिद्धियूजक न बनें, सफलता के 
कायल न चनें । हम सफलता की तैयारी करें, पर असफलता के लिए 
हमेशा तैयार रहें । इसका मतलब यह नहीं है कि हम उयोजन ही अठ 
फलता का करेंगे । संयोजन सफलता का करेंगे, लेकिन सफलता के लिए 
अपने साधनों की बलि नहीं दंगे। हम जो उयोजन करेंगे, वह सफलता 
के लिए करेंगे, पर अ्रसफलता के लिए तैयार रहेंगे ! 

जटायु का उदाहरण हमारे सामने है। वह रावण से जूक पढ़ी, 
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लेक्नि असफल रद | रावण सफल हो गया, लेकिन जययु की असफलता 
आज भी इममें लितनी साम्ट्तिक प्रेरणा पैदा करती है, उतनी रावण दी 
सफलता नहीं पैदा करती | 

गांधी ने कभी यद्‌ नहीं कहा कि मेने पहाड़ के ररात्रर गलतियाँ वीं ! 
बह कोई कवि, साहिलिक या भाषाविद्‌ पडित नहीं था। लेक्नि उसके 
हृढय वी मधुरता में से भाषा निशली । बोला--''मैने जो गलतियाँ कीं, 
वे पहाड़ के वगपर नहीं दे, हिमालय के परावर हैं ।” "क्यों !? इसीलिए, 
कि हिमालय उज्ज्वल है, ऊँचा है, उन्नत है। भले ही उसमे वर्ष है, वह 
ठडा है, उसमें दोप है। पर इस दोष से उसका सौमाग्य, उसकी श्री, 
उसी शोभा कम नहीं दोती। गाधी वी श्रसफलताशों के सोपान पर कदम 
सरर हम सफलता तक पहुँच गये। हमारा श्राग्नद साथन शुद्धि हो, 
सफलता का न हो । सावधानी वी यह चेतावनी हमे मम्नतापूर्षंक स्वीकार 
करनी चाहिए. | विचार इमारा व्यापक हो, भूमिका हमारी सप्राहक हों, 
शनाग्रह की दो, दरत्ति में अदृता न दो, लेक्नि साधनों में शुद्धि हे। 
कारण, इस ठेश मे विस लोक्राज्य की त्थापना हुई है; उस लोक्राप्य 
को हमे लोक-स्वामित्र में परिणत करना हैं। हमे याद रखना चाहिए 
कि लोगों के त्ववन्त, ल्य-कर्दृत् के द्वारा लोगों में जितनी स्वय 
प्रेशा और स्वयक्तत्व हम वहां सकेंगे, उतना ही ल्ोेकराज्य लोक- 
स्वामित्व में परिणत फ्रने की दिशा में हमारा आगे फदम अटता 
चला जायगा | 


हृदय-परिवतेन की क्रान्ति 


इम उच्रोीं सब्रसे पहले श्रपनी तरफ देखना है। एक चार गाघी-सेवा- 
मघर की सभा में हम सत्र लोगडेंठे हुए ये। इम समने गांधी से पछा कि 
#उमाजवादी, साम्यवादी श्रोर आपमें क्‍या फके है ! उन्होंने उत्तर 
दिया कि इनका सरमे ज्यादा जोर वस्तु परिवर्तन पर है, मेरा सबसे प्यादा 


2४9 सर्वोदय-दशन 


जोर व्यक्ति-परिवर्तन पर | इसलिए, मेरी ऋन्ति व्यक्तिगत आचरण का भी 
विषय है । ४ए ल्‍6ए0]परग00 78 & 0006 0/90श00] 6०० 
पक दृदय-परिवर्तन क्षा प्रारम्म अपने से होता है। हम सबस़्ो दूसरे के 
हृदय-परिवत्न की चिन्ता है, पर हमारे अपने हृदय का कहीं पता दी नहीं 
है । या तो इमने समझ लिया है कि हमारा हृदय पहले ही शुद्र होका 
गगाबल बन गया है। अत, हम सब्र पहले अपने से पूछें कि स्वामितर 
ओर सम्पत्ति की भावना का निराकरण हमारे हृदय ते कहाँ तक हुआ है। 
बट गाधी की प्रक्रिया की विशेषता है ! 
गाधी की प्रक्रिया 

एक चार मुझ पर राजद्रोह का मुकदमा चला | मजिस्ट्रेठ मुके जानता 
था, इसलिए कहने लगा कि “नेल तो तू चला जाता है, मुझे मालूम है। 
टूमलिए मेने यह तय किया है कि तुझे जुर्माना ही करूँगा, जेल नहीं 
भेजूंगा।” यह सुनकर दिल में घक्का तो जरूर लगा। में ऊुछ घवणया 
भी । पर डरकर तो काम चल नहीं सकता था। मैंने का--“कीजिये 
जुर्माना | धमकाते क्यों हैं !” 

मेरी कलाई पर एक सोने वी घड़ी थी। उस पर उसकी दृष्टि पढ़ी | 
मैने सोचा यह इस घढ़ी की कीमत का तो कम-से फम जुर्माना करेगा ही। 
यह बात मुझठे केसे सही जा सकती थी ! मेंने चुपके से एक वकील मित्र 
के हार्थों घड़ी घर भिजवा दी | पता नहीं कैसे उस बूढ़े ( बापू ) को दूपरे 
दिन इस बात का पता चल गया । वह जो नित्य जाग्रत था। मुझे बुलाकर 
उसने कहा कि “तूने चोरी की है [”? 

मैंने कहा, “बापू, इसमें चोरी कैसी ! मेरी घड़ी थी, मेंने घर 
मेत्र ठी ।? 

ब्रोला--“तिरी थी, तो कलाई पर ही क्यों नहीं रखी ! घर क्यों 
मेज्न दी ? इसीलिए, न कि तुझे पता चल गया था कि वह तेरी रहनेवाली 
नहीं है 2) 


अहिसक क्रान्ति की प्रक्रिया ३४७ 


बापू की यह बात तो ऐसी थी कि दिल में गड् गयी। मैने पूछा, 
४शत्र क्या करना होगा ?? 

ब्रेल्ा--“तुकें खुद जाकर वह जुर्माना ढे आना है । पहले 
सरकार तुभमे बतूल कग्ती, श्रत्र उल्य होगा, तुझे स्वय जाकर अदा 
करना होगा [” 

ऐसी उल्टी वात वापू हमेशा करते थे। हमने कहा, “सरकार को 
तो मजा ही है; हम जुर्माना ठेते चले जायेंगे, वह जुर्माना करती 
चली जायगी |? 

हम अहिंसा की प्रक्रिया को नहीं समझते । हमने यह नहीं समझा 
था कि उस च्वक्ति के शब्दों में कितनी शक्ति है। जुमोना हमने दे दिया | 
एक व्यक्तिकों दस्त पार जुर्माना हुआ। सरकार समझ गयी कि “हमे 
जेल से ये लोग नहीं घबराते थे, ऐसे ही जुर्माने से भी ये लोग नहीं 
चबगते हैं |” 

हमें सोचना है कि क्या वह भावना अत्र तक हमारी बनी हुई है ! क्या 
इमने अपने हृदय में से सपत्ति श्रोर स्वामित्व का निराकरण कर दिया है ? 
शिह्ाार में मुझसे विद्यार्थियों ने पूछा कि “ढोलत तो बाप की है; मालक्यित 
उनके पास है। ऐसी स्थिति में हम कया करें १” मैंने कहा कि “तुम पहले 
पिताबी से कहो कि हमारे लिए कुछ मत रखिये। सारी उपत्ति दे 
ठीनिये। पिताजी यदि न मानें, तो कह दीजिये कि आज से मैने आपसी 
सपत्ति पर से श्रपना अधिकार छोड़ दिया है ।” 


जीवन मे क्रान्ति कैसे दो ? 


मुमसे पूछते हैं कि व्यक्तिगत जीवन में ऋ्राति कैसे हो सकती है! 
मावित आदमी होगा, तो सावित दुनिया बनेगी | श्रहिंसक प्रक्रिया में क्राति वा 
साथ्य भी मनुष्य है भ्रौर क्राति का साधन भी मनुष्य है। सावित हुनिया वदि 
चनानी है, तो सायित आावमियों की जल्रत होगी ओर साथित इन्सानियत 


३४६ सर्वोदिय-दुर्शन 


का आरम अपने से होगा । हरएक की जैसी दृष्टि होती है, बेसा दी दुनिया 
का नऊशा वह चना लेता है| हमारा व्यक्तित्व जैसा होगा, बैशा ही हनिया 
व्ग नक्ष्शा हम बनायेंगे। इसे 'चारित्य कहते है। इस चारित्य की 
मर्यादाएँ हम लोगों ने देखीं । 

बचपन मे मास्टर साइन हमें एक खेल खिलाते थे | दुनिया का एक 
नकशा काडं-त्रोर्ड के टुकड़ों का बनाया हुआ था। मास्टर साहय खुद 
इम्ड्«ों को इक्द्धा करके नक्शा जमा ठेते थे और फिर हमसे कहते थे-- 
लड़को, देख लो, याद रखो, वाद में तुर्द्दे श्रपनी स्मृति से इसे जमाना 
होगा ।? हम लोग उसे देख लेते थे, लेक्नि हम सप ठहरे एक एक 
बृहस्पति । इधलिए वह याद तो रहता नहीं था। तो कमी श्रास्ट्रेलिया 
को उठाकर श्रफ्रिका के नीचे रख देते थे, कामश्वाय्वा को उठाकर मेंटा 
गास्कर की जगह रख देते थे। इस तरह की गलतियाँ किया करे थे। 
एक बढ़ा चतुर लड़का था | उसे गाधी या विनोत्रा कह लीजिये । उसने 
गत्ते का एक ठुकढ़ा उलय्कर ठेखा, तो मनुष्य की श्राकृति का एक श्रवयत 
उस पर बना हुआ था। वह ताड़ गया कि एक तरफ मलुप्य की आश्इति 
और दूसरी तरफ दुनिया का नकशा बना हुआ है। उसने सारे ढकडे 
उलट दिये, मनुष्य को जमाना शुरू कर दिया, मनुष्य जम गया, दुनिया 
जम गयी | यहीं हमारी क्राति की प्रक्रिया है [| 


$# विचार-शिविर में १८-८० जण का उपसहारात्मक प्रवचन । 


स्वोदय के सांस्कृतिक आधार (१): १६ : 


सर्वोद्य का आधार और सर्वोत्य का स्वरूप साल्द्ृतिक है। यह समध्या 
साह्कृतिक समत्या है। इसमें नैतिकता शा समावेश है। अ्रतल में आन 
हमारे सामने जो समस्या है, वह मूल्यों वी समत्वा डतनी नहीं है, लितनी 
कि साधन की समस्या है। क्राति की समत्या वत्तुत साधन वी समम्पा 
है। हम क्या चरते हैं, कैसी दुनिया चाहते हैं, इसके बारे में बहुत ज्यादा 
मतभेद नहीं है। जितने मी मतभेद हैं, वे केवल ऊपर ऊपर के है। जिम 
टिन हम नैतिक और मानवीय मूल्यों के आधार पर समाज की रचना करने 
लगेंगे, उस दिन हमे पता चलेगा कि हमारे सारे मतभेद विलीन हो बाते 
६। असल में जो मतभेद हैं, वें साधनों के मतभेद है। 

मूखस्थ नास्ति औपधम्‌ । 

सस्कृत का एक कवि बहता है कि 'मूर्सस्थ नारित औपधरू' 'मूर्स के 
लिए. कोई ढवा नहीं है।” यहाँ पर आकर मनुष्य कुठित हो गया है । 
लिततने यह कह दिया कि मूर्ख के लिए. दवा नहीं है; उसने यह भी मान 
लिया कि बुद्धि की सत्ता सामाजिक सत्ता नहीं है। मूखता को जिसने 
श्रसाध्य मान लिया, उसने यह सान लिया कि 'कन्वर्शनां से, सममभाने- 
बुभाने से, विचार के प्रयोग से, क्रान्ति नहीं हो सकती । क्रान्ति यदि होगी, 
तो चमत्कार के प्रयोग से ही होगी। मैं मी एक दृद्यवान्‌ ब्यक्ति हैँ और 
भगवान्‌ ने मुझे पर्यातत भावना-सपन्‍्न हृदय दिया है। जब में कोई पराक्रम 
वी, पुरुषार्थ की, अठुलित उद्ात्त क्तृत्व की श्राख्यायिका झुनता हूँ, 
ते मेरा हृठय सी उमड़ पड़ता है, लेकिन इससे मुझमें किया-अन्ृत्ति 
जाग्रत नहीं होती! उसके जाग्रत न होने का मुख्य कारण वह है कि 
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मूदान-यम-आन्ठोलन की ओर उसकी चमत्कार की सम्भावनाओं की दृष्टि 
से मैंने नहीं देखा है। मैंने यह माना और समझा है कि आज के उतार, 
समाज ओर चीवन की जो समस्या है, उसके लिए भूदान-यज्ञ वी 
प्रक्रिया के लिया दूसरी कोई प्रक्रिया है ही नहीं | में इस परिणाम पर 
पहुँचा हूँ | यदि आप भी पहुँच जायें, तो शायद श्राप भी चमक्तार करने 
लगेंगे श्रीर दूसरों के चमत्तार से प्रेरणा लेने की आपको जरूरत नहीं 
होगी। लेकिन आपकी बुद्धि में यह चीज आ जानी चाहिए श्रौर श्रापवो 
यह मान लेना चाहिए कि मूर्सता के किए दुनिया में औपधि है | उसका 
निराकरण मन्त्र-प्रयोग से नहीं होता, दवा-दारू से नहीं होता। द्ड-प्रयोग 
से नहीं होता । फिर भी उतका निराकरण होता है ओर मनुष्य उसवा 
निराकरण कर सकता है | दुष्ठा का और भूखंता का निराकरण सम्भव 
हैं और उसका निराकरण करने की प्रक्रिया सानवीय्र प्रक्रिया है। 
मानवीय प्रक्रिया से मेरा मतलब बोद्धिक प्रक्रिया या बुद्धि की प्रक्रिया है | 
पढे-लिखे लोग एक दलील अ्रवश्य पेश करते हैं कि बुद्धि के प्रयोग 
से कम नहीं होता | वे कहते हैं कि समाज का परिवर्तन बुद्धि के प्रयोग 
से नहीं होता। जो यह कहता है। वह सास्कृतिक प्रक्रिया को स्वीकार ही 
नहीं करता । 'सात्कृतिक मृल्यों की स्थापना के सावन भी सास्कृतिक होने 
चादिए--यह उसने नहीं माना है। पर में आपसे कहना चाहता हूँ कि 
डुनियामर के क्रान्तिकारियों ने यदि सबसे पहले कोई वात मानी है, वो 
वह यही कि क्रान्ति का साधन क्रान्ति के मूल्यों के अनुरूप होना चाहिए | 
अत्रते पहले यह वात मारक़्स मे कही, इसलिए उसे “वैज्ञानिक क्रान्तिकारी 
ऋहते हैं | क्रान्ति की कला/कान्ति के विज्ञान ओर कान्ति के शात्त्र का 
आयग्रवर्तक मार्क्स है। इसीलिए, आज इुनिया में उतकी तत्ता है। माय 
का युग्र समाप्त नहीं हुआ है। मार्क्सवादियों का युग समाप्त हो गया है। 
लेकिन मार्क्स की सत्ता दुनिया में इस दृष्टि से चढ़ रही है कि उसने यह 
क्ा कि सम्पूर्ण क्रान्ति-विज्ञान मैं साधन का विचार करना होता है। 


सवोदय के सास्कृतिफ आधार ( १ ) श४६ 


साधन ऐसे होने चाहिए, जो क्रान्ति के साक्षात्‌ हेतु हों याने लिनमें से 
क्रान्ति अपने-आप परिणत हो बाती है। हमारी समत्या यदि साल्कृतिक 
है, तो उठका समाधान भी जात्कृतिक साधनों से होना चाहिए । 


विन्नान और राजनीति 


श्राज के युग में चुद्धि की सत्ता की श्रावश्यक्ता है। गवण के राज्य 
वा वर्णन करते हुए पुराणकार लिफ़ता है कि सभी ठेवता रावण के पल्नग 
के पावे के नौचे दबे रहते थे । आज दुनियाभर के वैज्ञानिक, राजनीतिक 
मत्ताधी्शों के पलग के पावे के नीचे दे रहते हैं | श्राइनस्टीन हिटलर के 
जमेनी में नहीं रह सका । 'मेनटलीन लॉ, जो यह कहता है कि मनुष्य मे 
आनुवशिक सस्कार जन्म के साथ आते है, रूस में नहीं सिखाया जा सकता। 
रूस का बोई वैज्ञानिक उसका प्रतिपादन नहीं कर सकता। जितने भी 
वैजानिक हैं, वे सत्ताघारियों के पलग के पावे के नीचे दवे हुए है । 
“बत्न वा विज्ञानात भूय.._” “ल विनान से प्रभावशाली है। आज 
एक बलवान हजारों वैज्ञानिकों को केँपा रहा है। यह आज की दुनिया 
जी परित्यिति है, इसमें ते कौन सा विज्ञान रात्ता निकाल सकता है ! श्राज 
तो विज्ञान श्रशोक्वनवासिनी सीता की तरह रावण की कैद में है| उसे 
बहाँ से उन्मुक्त कराने की श्रावश्यकता है ओर ऐसी शक्ति क्सीके हृथि- 
यार ये नहीं है। 

पहे-लिखे लोग बड़े तरंशील हेते है। मार्क ने लिखा है कि 
"एच ए०5 ए 0907 धार एतविवठए 0 #ैजाशाश 
ये दोनों जय एक दूसरे के मुकायले में खड़े हो जाते हैं, तो वह कहता है कि 
यह विपन झ्राफ क्रिटीसिज्म' (तर्क का शात्त्र ) है तो चहुत बढ़ा हथियार, 
लेकिन तलवार की युक्ति के सामने यह कुठित हो बाता है। तलवार थी 
दलौल के सामने घुद्धि की दल्लील काम नहीं देती | 

हमारे देश का चुद्धिवादी कहता है. कि श्राखिर सीता वो चचाने के 
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लिए राम को ही तो बाण चलाना पड़ा ! में उससे कहता हूँ कि शरण तो 
चलाना पड़ा, लेकिन मुझे ऊुछ ऐसा भ्रम द्ोता है कि राम में आपसे 
अल कुछ कम रही | तभी तो बह रावण का मुकायल करने के लिए 
एफ ही मूह लेकर श्राया । दशमुख का सामना करने के लिए. कम ऐे-क्म 
बीस मुख तो लेर आता । 
दो-मुँंद्दी राजनीति 

विभीवर राम से कहने लगा कि रावण के पास तो रथ है और 
आपके पास तो रथ ही नहीं है। राम कहता है कि “जेहि जय होय सो 
स्थदन आना ।” मेरा जो रथ है, वह श्रलग तरह का है। रावण के पीस 
ब्राण और राम का एऊ दी बाण | इस एक बाण का प्रभाव क्यों हो 
सका, इसका साह्कृतिक मूल्य था--/दुश्चरन्‌ नामिस्धत्ते रामो. /॥ 
दो जाने नहीं है, यह दो-मुँहा नहीं है श्रोर राजनीति तो हमेशा दो- 
मुँही होती है । जिसके एक मुँह है; उतरे लिए कहा जाता है कि वह 
राजनीति ही नहीं जानता | वगात् में बकिम चर्दर्जी ने एक गर्भ स्तोत्र लिसा 
है, जिप्तमे ऐतिद्वातिक मूर्ख की झूची दी है। उस दूची म राजा दशरथ का 
भी नाम है। उसने एक ठफा घोखे मे कैक़ेयी को टो वरदान ढे दिये) वह 
अपने वरदान प्दल नदी सक्ता। ऐसा व्रेवकूक है राजा दशरय ! यक्म 
आाबू ने 'लोकरहत्य! में गर्धो में उनका नाम गिनाया है। स्वातन्भयत्रीर 
सायरकर ने भी गर्भो की एक सूची तेयार वी है| उसमे हरिश्चन्द, दशरव, 
शाम श्रादि के नाम एक के बाद एक श्राये है। अ्रन्तिम नाम गाघी का है। 
ऐसा उन्होंने क्‍यों कद्दा ? “दुश्चरन्‌ नाभिसघत्ते ” इसके दो मेंह नहीं हैं, 
इसलिए इसके एक बाण में शक्ति है। और राननीतिज का तो एक मुँह 

भी होता ही नहीं । 

0206 शेतान से भी दो कदम आगे 

एक दफा यर्नठ शा से कहा गया कि “आइनस्टीन के स्वागत में तुम 
भाषण करो !! उसने मापण क्यिा--7रेश्राहाणा ॥8 शीच88 गहोए 
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गाते 5९९०० 78 धो७४७,8 ७१०78 ” घर्म हमेशा सत्य बोलता है; 
बिन्ञान इमेशा अठ्य गेलता है । 

आइनस्टीन घन्रड़ाया कि यह कैसा स्वागत है ! पूछा--शा, आपका 
सनलप क्या है 7” 

बोला-+पजाशा009 ॥8 गह्वीक 0800788 20688 एशडा४। 
पा लेकाह 6 हथा0 ॥6 ४७७५8” घर्म के ठेक्दर एक ही 
अऋृद लगातार बोलते हैं, इसलिए धर्म सद्दी है। 

ध्क्रीर विजान कृठ क्यों है !?? 

॥४3607059 ०. एएाहु8 १०घा 0 फग) 0एश'ए हठए 
वा३ए०७$ ? “जितने नप्रे श्राविष्पार होते है, उतने ही ठुम बदलते 
शे । और इससे आगे राजनीति है। राजनीति क्यों है ! वह कहता है 
कि राजनीति वा कोई ठिकाना ही नहीं । क्यों ! सुपह और शाम में वह 
बदलती रहती है। उसका लो सत्य रहता है, वह मार्निंग पेपर में अलग होता 
है, इचनिंग पेपर म श्रल्षग होता है। इसलिए पुराने जमाने में डोन 
लिफ्ट ( गुलिबरस ट्रेबेल्स के लेखक ) ने एक निमन्‍ध लिखा था “27 
ण॑ ?गाधदा। ग्राए”? निध्मे उसने कहा कि मूठ बोलना शैतान का 
शुर वतलाया यया है, लेकिन राजनीतिज ने उस कला को शैतान से बहुत 
प्याठा झागे बढ़ा वियाहै। रायण के मुकाबले रामचन्द्र के युद्ध बी 
चर्चा बन आप करते है, तो मेरी प्रार्थना है कि उसमे भी आपकी दृष्टि 
वेजानिक होनी चाहिए, बुद्धियुक्त होनी चाहिए | “दुश्चरन्‌ नासिसधत्ते 
रामो” बहुत से हथियार या शस्तरन्सम्मार राम वी क्रान्ति के साधन नहीं 
थे। रावण का प्रतिसर करने के लिए. राम को जो सावन अपनाने पड़े, 
ठन साधनों में सात्कृतिर मूल्य सबसे बड़े साथन थे। आज यहि बिनान 
वो मुक्त कराना है, तो मानवीय सस्कृति को क्रान्ति का मूल्य बनाना होगा | 

विभूति योग 

प्रश्न है कि मानवीय उसकृति क्रान्तिकारक मूल्य कैसे यने ! वह यंग 
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मानवीय विभूति का युग है। विभूति योग प्रथर्‌ बस्त है, स्थूल देह-यूजा 
पृथक | प्रकृति-पूजा पृथक्‌ वत्तु है, विजान प्थक्‌। प्रृ॒ति-पृथनों का विश्वास 
जादू श्रोर चमत्वार में मी था। उसके बाद वैजानिक आये, जिन्होंने कहा 
कि गगा पानी के सिवा कुछ नहीं है, हिमालय वर्फ के सिवा कुछ नहीं है। 
वैजानि्कों ने यह भी कहा कि मनुष्य शरीर के सिवा कुछ नहीं है। इन 
दोनों का जि्तमैं समस्वय है और इन दोनों के अ्रतिरिक्त इसमें एक मान- 
चीय तत्त्व भी है, उसे हम “विभूति योग कहते हैं । 

दो दर्शन है। एक बकासुर का दर्शन है। दूसरा श्रकालग्रत्त पुरुष 
का दर्शन है। एक भूसे का दर्शन कहलाता है, दूसरा पेट का । इनमें से एक 
दर्शन का नाम लोगों ने २(/७779)800, सोतिकवादी दर्शन रख दिया 
है। मैंने ऐसे कोई मेद नहीं किये है, लेकिन ये दो दर्शन प्रकृति की ओर 
देखने की इमारी भूमिका को वदल देते हैं। भूखा कहता है कि यह श्राय 
या गेटी बन जाव, तो अच्छा है। पेट्ट कहता है कि यह लडु, या इछुआ बन 
जायतो श्रच्छा है। हम क्ट्ठते हैं कि प्रकृति दमारी माता है, भगवान्‌ 
की विभूति है। मनुष्य की ओर देसने के भी दो तरीके हैं। एक 
तरीके का, व्यक्ति-पूजा का निषेध श्राजक्ल रुस में हो रहा है। प्रशुत्न 
दी पूजा का श्रान निपेघ हो रहा है। मनुष्य दी ओर एक चक्तिके 
नाते देखना एक अलग चीज है, मनुष्य की ओर एक विभूति के नाते 
देखना एक विलकुल दूसरी | मैं इन दो दर्शनों को आपके सामने रख 
रह हूँ । हम लौकिक और पारलोकिक, दोनों मूल्यों का निराकरण करना 
चाहते हैं, हम पारमार्थिक या आध्यात्मिक मूल्यों पी स्थापना करना चाहते हैं। 
प्रध्यात्म पास्लोकिक कभी नहीं होता । अ्रध्यात्म यहीं द्वोता है, इस देह में शेता 
है, इस जीवन मे होता है। मोछ यहीं, इसी दुनिया में, इसी शरीर में मिलता 
है या फिर विलकुल नहीं मिलता | इन पारमार्थिक मूल्यों की हमे स्थापना 
करनी है। इसलिए हम मनुष्य की देह की पूजा नहीं बरा रहे हैं। 0०४४ 
0 0 ॥70एा079] ब्रिलकुल दूसरी चीज है। मानवीय विभूति को 
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महिमा स्थापित हो, यद्द साह्टतिक मूल्य है। प्रद्नति मोस्य वस्तुश्नों वा मार 
मानी जाय और इमारी मोग दासी बनायी जाय, यहाँ तऊ विशान पहुँचा है । 
प्रकृति एक ऐसी सत्ता है; बिससे गनु्य को उरना चाहिए, यह प्रकृति-पृजा 
है। दम फहते है कि प्रकृति मगगान्‌ की विभूति है। विज्ञान की ओर देखने 
पा यह साध्टृतिक दृष्टिबोण है। में कइ चुका हूँ कि विज्ञान को सत्ता के 
पलग के पावे के नीचे से उयारना है | 
विज्ञान की भूमिका क्‍या हो ? 

पिशान श्राज विश्व के भोगवादियों का दलाल बन रहा है। भोग- 
निष्ठी श्र रुचानिष्ठी के लिए विज्ञान श्राव एजेंट या दलाल का काम कर 
रद्द है। परह विनान वी भूमिन नहीं है। विजान वी भूमिका है-- सह्टि 
श्रौर सृष्टि के नियर्मों का प्राविप्पार। यह 'ा्राविष्पार सृष्टि वो हमारे 
जीयन वी एक विभूति बनाने के लिए हो। सृष्टि श्राज काव्य में हमारे 
लीयन की विभूति है। फाव्य एक श्रोर जाय श्रीर विशान दूधरी ओर, यह 
नहीं होना चाहिए ) विज्ञान के लिए वाध्क्ृतिक हृष्टि से ही इम दोनों 
प्रवाह वा एीफ्रण हो सकता है। श्रत वह बुग आ रहा है कि जय 
हमें मानवीय पिभूति की श्रोर जाना होगा। मानवीय विमृति वी पूजा 
होगी । 00॥ ०॑ ४6 ॥गतशतैप्शे, राजा ओर प्रधिनायक, दोनों का 
युग समात हो गया। श्रम साधारण नागरिक वा युग आया है। लोगों ने 
आज तऊ यह माना कि समाज का परिवर्दन श्रोर इतिहास का निर्माण 
वीर श्रीर तत बरते है, पर माक्स वी प्रतिशा हे कि अ्रव तो साधारण 
जनता दी यद्द भूमिका होगी कि वह इतिहास का निर्माण बरे। साधारण 
जनता का पुरुषार्थ, नागरिक वा पुरुषार्थ, इसका तत््तशञान, इसका दर्शन 
ऐगा--मानवीय विभूति का दर्शन। जय तक मनुष्य ही विमूति नहीं 
चनता, तब तक बह दर्शन नहीं द्ोता। 

माकसे के दो सिद्धान्त 
मार्क ने दो सिद्धान्त उताये । एक तो यह कि सृष्टि के नियमों के 
२३ 
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अनुसार और ऐतिहासिक घटनाक्रम के अनुसार अ्रत्र यह अ्निवाय है कि 
प्रूजीवाद का नाश होगा और उसकी जगह समाजयाद आयेगा। उप्तसे 
पूछा गया कि “सृष्टि के नियर्मों के अनुसार यदि ऐमा होने ही वाला है, तो 
इसमे हमारे पुरुषार्थ के लिए क्या कोई अवसर है!” उसने कहा, "हाँ, है।” 
#ज्रिन पुरुषों के लिए, अवसर है !” "जिनकी आँख में यह शक्ति है कि 
वे जमाने में छिपे हुए क्रान्ति के बीज देख सफते हैं ।” मा से पूछा गया 
कि “यह चीज कौन ठेस सकता है !” तो इसका जबाब मास के पास 
नहीं । उसका जवात्र पर्यात नहीं है। वह हमें यह नहीं बतला सकता कि 
क्रान्ति के छिपे हुए. बीज देखने वी सिफत किसकी आँख में श्राती है। कहाँ 
गांधी जबाब देता है, सर्रोडिय जवाब देता है। बह यह कि जि लोगों ने 
अपने दैनिक जीवन में क्रान्ति के मूल्यों का श्राचरण किया हो, उनवी श्रॉल 
में यह शक्ति आती है। जिनके जीवन में क्रान्ति के मूल्यों का श्राचरणु 
हुआ हो, बिन लोगो ने अपने जीवन में क्रान्ति के मूल्यों का अनुष्ठान 
किया हो, उनकी आँख में यह शक्ति आती है। 

मार्क्स ने इसका जवाब यह दिया था कि जनता सिद्धान्तों को तब ग्रहण 
वग्ती है, जब उन सिद्धान्तों का या क्रान्ति का सम्बन्ध जनता की प्रगाक्षा- 
2९८0 श्रौर (५00 772/९80 के साथ हो | जनता की मूलभूत आवश्य 
कताओ और जनता के सच्चे हित के साथ जब क्रान्ति का सम्बन्ध होता 
है, तब माक्स के अनुसार यह तस्वगान, यह दर्शन प्रेरक बन जाता है। 
मार्क्स के कहने का मतलच हुआ कि यह सिफत उसकी आँख में आती 
है, जो जनता की मूलमृत श्रावश्यक्ताओ्ों को और जनता के वात्तविक 
हित की ठेख सकता है | ऐसी शक्ति किसमें होगी ? उसीमें, जो अपने वर्ग 
को और अपने जन्म को भूलकर जन श्रात्मा के साथ, लोकात्मा के साथ 


समरस हो सजा है । े 
सन्त, वीर और नागरिक 


लोकात्मा की ओर तीन तरह के ठेख्नेवाले लोग हैं। सन्त, वीर 


सर्वोद्य के स्ास्क्ृतिक आधार ( ३ ) इ७ण 


ओर नायरिक। आज तक जो इतिहास लिखा गया है, उस परयातों 
सर्तों का प्रभाव दिखाई देता है या वीर पुरुषों का । उन्तों की 'सत सस्कृति' 
ओर वीरों की 'सैनिक सस्कृति' अलग श्रलग रही । ये उत्र साल्‍्कृतिक तत्त् 
थे। साह्कतिक तत्व का एक ल्क्षुण ध्यान मे रखना चाहिए कि मानवीय 
मूल्यो के विकास में जो जो साधन सहायक होते है, वे सब्र सास्कृतिक बन 
जते ईं। एक जमाने में शत्र, सम्पत्ति श्रोर रुत्ता, इन तीनों की भूमिका 
प्रगतिशील रही । यह करीब करीज्र मार्क्स की परिमापा है। जत्र हम कहते 
हैं कि हमें इनसे श्रागे जाना है, तो उसका वह मतलब नहीं है कि हम इन्हें 
पूर्णत राक्षस समझ लेते हैं. या अन्तिम सत्ताएँ समझ लेते हैं। ऐसा 
मानने का कोई करण नहीं है। यह अपने मे प्रगतिशील थीं। जब इनमें ते 
प्रगतिशीलता नष्ट होने लगी, तव इमने कह्य कि श्रय सम्पत्ति, शत्ध और 
सत्ता; तीनों का सास्‍्कृतिक मूल्य समाप्त हो गया हैं। इसलिए अत्र जो 
मानवीय विभूति होगी, मनुष्य का जो व्यक्तित्व होगा, उसमें वीर, सत और 
नागरिक--इन तीनों का सामजत्य होगा। इन तीनों के ग॒ुर्णों को लेकर 
समग्र मानव बनेगा । 

प्रश्न है कि इनके लिए कोई आधार है! आइये, इस पर हम 
विचार करे । 


काल भगवान्‌ की विभूति 


देश और काल को भगवान्‌ की विमृति मान लेना ऋरातिकागी दर्शन 
है। हम देश और काल को भी मगवान्‌ की विमृति मान लेते हैं। 
लोग पूछते हैं कि घडी से कभी कोई क्राति हुई है ? जेल में इमारे एक 
मामा थे। बे अपने घर के जमीार है। वेचारे जेल में था गये थे। उनसे 
लोग कहते थे; “मामा, अ्त्र मोजन का समय हो गया ।” वे पूछुते-- 
#भला भोजन का भी कोई समय होता है?” लोग कहते-“घटी चल 
गयी।” "घटी तो बज गयी, लेकिन पेट में तो नहीं बडी ।? कहते-/व्ाँ 


इण६ स्वोदय-दर्शन 


मोजन तो घटी पर करना होता है, मूख के साथ नहीं । प्रार्थना मी घड़ी 
के साथ चलती है।” यों यत्रीफरण के साथ समय एक यात्रिक भमिका 
लेकर श्राता है। यह समय का त्रिलकुल प्रथक्‌ दर्शन है। 

समय का एक दूसरा दर्शन होता है; जिसे हम "परिस्थिति का परिपाक 
कहते हैं। रोन ११ बने घटी बजती है। राममूर्तिजी और उनके 
साथियों को बाद मै ऐसी आदत पड़ती है कि मूल पहले लगती है, घटी 
चाद में बनती है। इसके लिए मन से अपना काम करने की वात हुईं। 
उसमें से परिस्थिति का परिपाक पेदा हुआ | इसे 'मुह्दृतं का तत्त' कहते हैं। 
समय भगवान्‌ कौ विभूति बनकर श्राता है। देश विश्व की विभृति का 
एक प्रतीक द्वो जाता है। हमारा क्षेत्र विश्व की विभूति का एक प्रतीक 
हो, यह ग्रामीकरण और विकेंद्रीक्रण की प्रक्रिया है | 

हमारा देश, हमारा क्षेत्र ही हमारे लिए सत्र कुछ हो, यह 
(००७87? है, स्थानिक उत्तावाद है। निस तरह से ठेश और काल वी 
और देखने का एक तरीका है, उसी तरह से मनुष्य की ओर ठेखने के ये 
तीन वरीके थे | 


विश्वात्मा भोर लोकात्मा 


ज्ञनेश्वर महाराज ने लिखा है कि भगवान्‌ विश्वात्मा है| परमात्मा 
तो कहा ही । लेकिन परमात्मा जिन लोगों ने कद्ठा, उन लोगों ने उसे 
भी विश्वात्मा नहीं माना। सष्टि में सत्र जगह वह भरा हुआ है, यह 
दिखाने के लिए है | परमात्मा जिन ल्लोगों ने कह, उन लोगों ऐ ये कुछ 
आगे जा रहे हैं। विज्ञान को अ्रध्यात्म के साथ मिला रहे हैं | मगवान्‌ 
विश्वात्मक है | 

उसके बाद लोकशाहीवाला ??079087 आया। उसने क्या कि 
लोकशाही के युग में भगवान्‌ लोकात्मा बनकर आता है, जगतात्मा 
चनकर श्राता है। जगतात्मा के लिए उन्होंने चूत्र दिया--ैी! ए्ाशा 


सब्रोदिय के सांस्कृतिक आधार ( ६ ) डेषछ 


278 फिणीश5 ?! जितने नागरिक हैं, वे सत्र ब्रबु हैं !! तो इसका 
माक््स ने वर्णन किया--दुनिया में जो सिद्धान्त कीर्णु हे गये हैं, उन 
तिद्धान्तों को शक्कर का पुट चढाकर ये लोग हमारे सामने रख 
रहे हँ। उसने कह कि अब लोकत्मा अमिकों के रूप में आयेगा | 'त्र 
लोग भाई-भाई है-इसे उसने क्रांतिकारी सिद्धात नहीं माना। उसवी 
क्रातिकारी प्रक्रिया है--'४क्याह एरशा ० 2) 00प्र/॑ग65 
पएणा8 ” हुनियामर के श्रमिकरीं, एक हो जाओ | गावी ने कल्ठा-- 
“नहीं, इसे वो दरिद्रभारायणु के रूप में टेखना चाहिए। आज तो 
विश्वात्मा ओर परमात्मा ढखिनागयण के रुप में आया है।” मार्क्स 
ने व के मत से तो इनकार कर दिया | उतने क्या कि आज तक इन 
लोगों ने हमें अफीम खिला-खिलाकर गाफिल कर रखा है। ये सत हमारे 
काम के नहीं है। पहला 'रेशनलिस्ट' था, जाये पेम्स होलिओोक | 
इस होलिश्ोक ने पहले-पहले क्या कहा आपसे | यह मार्क्स से पहले 
आधा था। इसने कह्य कि 46 75 (770 00 $#€९० 506, 009 ॥2० 
00 707 ए0ए मगवान्‌ की थ्राधी तनख्वाह कम कर ठो । इसका भोग 
आधा कम कर दो और आधा मनुष्य को हे ठो। मा उसके बाद 
आया | वह भोला कि 'इस सत का कोई उपयोग नहीं रह गया है।? 


माक्से की विशेषता 


जमेंन 'कलासिकल फिलासफी', ब्रिटिश 'क्लासिक्ल पोलिटिकल 
इफ़नामी' और फ्रेंच 'यूटोपियन रोशलिप्म'---इन तीन मसालों से मार्क 
चना। मगवान्‌ और पुजारी तो पहले ही उड़ा विये गये ये, लेक्नि 
मार्क्स ने तो सैनिक की भी उड़ा दिया | यह माक्स दी विशेषता है! 
मार्क्स ने कहा कि “राष्ट्र में ठेना नहीं होनी चाहिए नागरिक को दी 
सैनिक बनाश्रों । सनिक और नागरिक के बीच का अतर समात्र का दो | 
उल्याठक और भनुलाइक के बीच का श्रंतर मिय दो |” मार्क्स ने इसके 


श्ण्द सर्वोदिय दर्शन 


साथ साथ घड़े मार्के की एक बात यह कही है कि सारी जनता को शज्न्टे 
दो। सब लोगों को सैनिक बनाश्रो | इसके अलावा उसने दो श्रोर बातें 
कहीं कि श्रमिक कै लिए. भ्रम जीविका का साधन नहीं होना चाहिए श्र 
जीवन की प्राथमिक आवश्यकता ही परिश्रम बन जानी चाहिए । वह 
कहता है कि जिस दिन मेरी क्राति सफल हो जायगी, उस दिन दुनिया मे 
बुद्ध नहीं रहेगा | क्योंकि सभी जगह अ्रमिक्रों की सत्ता हो जायगी। मिस 
दिन सर्वत्र अमिर्कों की सत्ता हो जायगी, उत दिन कोई क्छीके खिलाफ 
लड़ाई नहीं करेगा । जब्र कोई व्यक्ति किसीके विरुद्ध युद्ध नहीं करेगा, वो 
हथियारों की भी जरूरत नहीं रहेगी | 


सैनिकता का निराकरण 


इस प्रकार मार्क्स ने सैनिकता के निराकरण की प्रक्रिया का पहला 
कदम यह बताया कि हथियार, फौज मत रखो, सम लोगों को हथियार दे 
दो | मार्क्स ने यह वहुत अच्छी वात कही | इस सिद्धात को आज लागू 
वीजिये | क्या श्राज हर नागरिक को 'एटम वर्मा दिया जा सकता है! 
हाइड्रोजन वम दिया जा सकता है! लोग कहेंगे कि हर नागरिक को 
तलवार और बदूक दे दो | पर तलवार और बदूक तो श्र सरक्‍स वी 
चौें वन जायेंगी। युद्ध के लिए. उनका कोई उपयोग नहीं है। आज हम 
जिस स्थान पर पहुँचे हैं, वहाँ 8770778 #00 /080000, सबको शत्र देने 
का अर्थ हो गया है--088770%77076 ( निःशल्लीकरण )। इसलिए 
शआ्राज आइसनहावर कहता है---/7)80/पशाक्षाई ॥88 08007 8 
7600887 0 ॥6 ? नि.शल्लीकरण आज नागरिक जीवन की श्रावरयक्ता 
बन गयी है। मार्क्स के सिद्धात को ही लेकर हम विचार करें; तो आब इ0 
बात,की आवश्यकता है कि निःशत्नीकरण ही होना चाहिए, क्योंकि सके 
हाथों मे अब श्र नहीं दिये जा सक्‍ते। सम्यता के इतिहास में एक ही राजा 
_अशोक--का नाम आता है, जितने कह था कि आज से मै हथियार फेंक 


सर्वोदिय के सास्क्ृतिक आधार ( १ ) झ्जर 


देता हूँ । आज बुल्गानिन और स्तुवेव कहते हैं कि हमने इतने इथियार 
फेंक विये, श्र तुम बताओ कि तुम क्तिने हथियार फेंकने के लिए. तैयार 
हो। ये एक-दूसरे वा आवाहन कर रहे हैं। नि शक्नीक्र्य का आवाइन 
इस युग वी श्राकाज्षा ओर आवश्यकता में से उत्पन्न हुआ है । साध्टतिक 
मूल्यों को स्थापना के लिए आज कालतत््व अ्रनुकूल है। काल आज 
भगवान्‌ को विभृति बनकर हमारी सद्ायता में आया हैं। अब यह ऐसी 
कोई बात नहीं रही कि गाघी कहें या विनोत्ा के, यह तो आ्राज के राज- 
नीतिश कह रहे हैं कि मगवान्‌ बी विभूति बनकर जो कालवत्व श्राया है; 
जिसे श्राप 'आज का जमाना कहते हैं, वह जमाना अब यह मॉँग कर 
रहा है कि नि शरस्त्रीकरण के सिवा अब मानवीय मूल्यों की स्थापना नहीं 
हो सकती । 


श्र का सास्क्ृतिक मूल्य समाप्त 


शत्न मे दो प्रकार का सात्कृतिक मूल्य था। एक तो उससे वीर 
ब्ृत्ति का विकास होता था ओर दूसरे दुर्चलों का सरक्षण होता या | ये दो 
मूल्य जब तक ये, तब्र तक सास्‍्क्ृतिक विकात के तत्व शक्ल में थे। आज ये 
दोनों नहीं है, इसलिए शज्ल का साध्क्ृतिक मूल्य समाप्त हो गया। राष्ट्रीय 
मरक्षण के लिए कमी शल्ल वा वुछ मूल्य या, लेक्नि आज वी युद्धकला 
में सरक्षण की योजना कम है; आक्रमण की योजना अधिक है। उर्क्षण 
के लिए ऐसे कोई उपाय नहीं हैं, जिन पर विश्वास किया जाव | पहले 
जहाँ युद्ध सरक्षण-अ्धान था, बद्ों अब वह आक्रमण-प्रघान बन गया 
है। ऐसी परिस्थिति में युद्ध ओर श्र, दोनों का साहइतिक मूल्य समात 
हो जाता है | 
सैनिक और नागरिक में भेद न हो, वहाँ तक मार्क्स ने हमें लाऊर 
पहुँचा दिया । अय हम यह कहते हैं. कि नागरिक और सेनिस् में मेढ न 
हो, इसके लिए, निःशल्लीक्स्य की श्रावश्यक्ता है। अहिंसा के सित्ा अप 
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कोई चारा नहीं रह गया | इसे ही मैंने 'सानवीग्र विभूति' कहा | अब 
मनुष्य को मानवीय विभूति में परिणन होना होगा । विनोया विश्व मानव 
की जात कई रहा है। मनुष्य को विश्व के झाकार का बनना होगा। 


जनता की आवश्यफता 


वैशानिक क्रान्ति के तिद्धान्तों मैं माकत ने दूसरी चात यह कही क्रिउसका 
श्रनुबन्ध केवल समय की आजश्यकता के साथ होना ही काफी नहीं, जनता 
की श्रावश्यकताश्ों के साथ होना चाहिए। जनता का स्वार्थ ही नहीं, 
उसका वास्तविक हिंत और उसकी आवश्यकता, इन दोनों के साथ 
उसऊा समन्‍्ध, उसका अनुवन्ध होना चाहिए, तय क्राति श्रागे बढती है। 
एक प्रश्न के उत्तर में माक्त ने कहा कि दर्शन और तिद्धान्त भी तय 
समाज क्रान्ति के साधन वन जाते हैं, जत्र तिद्धान्त को सर्वताधारण मलुष्य 
की बुद्धि ग्रहण कर लेती है। 7007"ए 0600768 77#/079) /0708 
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तीन बातें मेंने बरतार्थी-- 

शख्त्र का सास्कृतिऊ मूल्य समाप्त हो गया । 

यत्र का सास्क्ृतिक मूल्य समाप्त हो गया । 

प्रचलित लोफतन्‍्त्र का सासक्ृतिक सूल्य समाप्त हो गया । 

स्वार्थ” और 'हितः का अन्तर 

जय एक वर्ग का हित समाज-हित चन जाता है, तभी उस वर्ग की 
क्रान्ति समाज-क्रान्ति होती है। यह सिद्धान्त क्म्युनिस्ट घोषणा पत्र में 
मा एंगल्त ने लिखा | ऋान्तिकारी वर्ग वह वर्ग है, जित्तका स्वार्थ समान- 
व्यापी बन जाता है । स्वार्थ शोर हित में अन्तर है। स्वार्थ है--आपका 
सुल् मेरा हित । इससे श्रगला कठ्म है--श्रापका द्वित ओर मेरा हित, 
दोनों का हित, यह 'परमार्थ! कहलाता है। परार्थ मेरे लिए ह्वित है, आपके 
लिए सुख्व है। आरम्म यहाँ से होता है कि मैं श्रापका सु्र देखूँ, अपना 
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हित देखूँ। जैसे लोकतन्त्र की श्राज की प्रक्रिया यह है कि श्राप अपना 
ग्रधिकार देसें, में श्पना अ्रधिकार देखूँ। श्राप अपना कनंत्य देखें, में 
अरना कर्तेस्य देखूँ | श्राज का प्रचलित लोकतन्त्र यहाँ तक पहुँचा है | पर, 
सर्वोग्य का लोक्तन्त्र यह होगा कि मैं आपका अधिकार देखूँगा, 
अपना कर्तच्य देखूँगा । उसी तरह से अब हम यह विचार कर रहे है कि 
आपका सुख्र मेरा हित है। आगे चलकर आप भी देखने लगेंगे कि मेरा 
सुस्त ग्रपका है। आए मेरे सुख में अपना हित देखेंगे, मै श्रापके सुद्च में 
अपना हित देखेंगा | दोनो जय एक-दूसरे का सुद्ष देखेंगे, तो दोनों हित का 
विचार करेंगे। स्वार्थों में टकर होती है, द्वितों में टक्कर कभी नहीं होती । 
दोनों का हित हम ठेखने लगेंगे। भय हम इसका विनियोग आज को 
परित्थिति पर करे । 


माक्छे का क्रान्ति-दर्शन 


माक़ ने क्रान्ति का एक दर्शन किया । उसके सामने कुछ उिद्धान्त 
भागे | व्यक्ति किनना भी बड़ा क्यों न हो, अपने जमाने की जो परित्यिति 
होती है, उस परिस्थिति में उप्ते विचार करना पड़ता है। यह 'देश की 
विभूति' कदलाती है। माक जर्मनी के जि राइनलेंड में वैदा हुआ, 
चहाँ की परित्यिति उसके सामने थी। उतस्त सप्तय युरोप में व्यापारवाद 
आर यन्त्र का विकास हो रहा या। उसका एक चित्र उसके सामने था। 
डस चित्र को उसने अरने सामने रखा और क्रान्ति का एक नक्शा झुनिया 
के सामने पेश क्या कि यन्‍्त्रों के सवय से वह जमाना श्रानेवाला है कि 
जग सम्पत्तिधारी कम होंगे श्ोर अमिऊ बढते चले जायेंगे । उम्पत्तिधारियों 
की संख्या इतनी कम होती चली जायगी कि वह कुछ दिनों के वाद नगण्य 
हो जायगी । हो सऊता है कि वह झृत्य तक पहुँच जाय। 

माक्त ने यह नक्शा देखा कि सपत्तियारी कम द्वोंगे, श्रमजीवी 
स्याटा, इसलिए अमजीवियों का त्वार्थ समान का लार्थ हो जायगा। वर्ग. 


परे सर्वोदय दर्शन 


स्वार्थ और समान-द्वित, दोनों एक हो गये, यद्द उसकी प्रक्रिया थी।| 
माक्स के सामने यह नक्शा था कि ?70(शर्फ] !९55. ( उपत्तिदीन ) 
दर्ग बढ़ता चला जायगा और जो डिसान है, वे किसान भी क्रमशः मबदूर 
बनते चले जायेंगे श्रोर घौरे-वीरे सर मकदृर ही मजदूर हो बायेंगे। 
समरत्ाने में दो ब्ार्ते होती हैं | एक, मालिक कम ओर मजदूर ज्याग। 
दूसरी, मेहनत मजदूर बी, दौलत मालिक वी। वाने मजदृर अपना काम 
नहीं करता; मालिक का करता है। इसलिए '?0४शथ्वा70 की8एऐेए- 
६00 ( सर्वह्षरा वर्ग की ऋन्ति ) मैं बने प्रभावशाली थल्न है- 
इृडनाल | दूसरे का काम जहाँ आप करते है, वहाँ इंड्ताल सबसे ज्यादा 
प्रभावशाली होती है । 
आन विद्यार्थियों भी इड़तालें क्यों प्रभावशाली हो रही हैं ! बाप 
ए्दाना चाहता है, वेश पटना नहीं चाहता | मास्टर सिखाना चाहता है, 
विद्यार्थी सीखना नहीं चाहता। इसलिए हड़ताल होती है। याने च 
दूसरे व्य काम होता है, वह०ँ हडताल हो उक्ती है। हड़ताल भी एस ऐूँची 
है। जहाँ दूसरे का काम हो, बच्चों काम से हडताल कर दी, काम व हे 
गया। मधाराजिन नहीं आयी। हमसे कहती है कि “तुम्हारे वहाँ ज्यादा 
मेहमान आ गये, इम आज नहीं आयेंगी |” हमाग व्रेण कटता हे कि 
“नहीं आओ्ोगी, तो तनख्चाह नहीं देंगे ।” “तनख्वाद नहीं ढोगे, वो रोगी 
शेंडे ही बनमेवाली है !” यह हड़ताल का अल असली अस्च है | 


कृपिगधान अथशात्र 


इम टेखते हैं कि पूर्व के राष्ट्र में ही नहीं, उसारभर में करखाने- 
दरी ज्यादा बढ नहीं उक्ती | उसार के सामने लोफ्सख्या का प्रेत है। 
लोक्तख्या का प्रश्न अन्न का प्रश्न है और श्रन्न के प्ररत वो अब 
कृषि का उत्तानन | इसलिए अब पसारमर का त्रथशान्र कृषिवेद्रित अ्र्थ- 


* शात्र होगा। अन्यथा, अन्न वी समस्या कभी हल नहीं हो सकेगी और 
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उसके प्रिना लोकधंख्या की समस्या केबल परिवार नियोजन श्रौर उस तरह 
के बाह्य उपचार आदि से हल नहीं होनेवाली है | जत्र सांध्कृतिक दृष्टि ओर 
आर्थिक दृष्टि से इस समस्या को हल करेंगे, तो सारी श्र्थनीति को बदल 
देना होगा | अर्थनीति की बुनियाद ही श्रत्र खेंती होगो। इृपि-प्रधान 
अथंशाह्न होगा, तो उसी ढंग का उतका नकशा होगा । वह्षं पर मालिक 
ज्यादा होंते हैं, मजदूर कम द्ोते हैं | कारखाने में मालिक कम, मजदूर 
ज्यादा होते हैं और खेती में मालिक ज्यादा, मजदूर कम होते हैं। कारखाने 
में मजदूर अपना काम नहीं करता, खेती में किसान अपना काम करता दै | 
स्पष्ट है कि अपना काम करनेवाला हड़ताल क्या करेगा | किसानी में हड़ताल 
क्या ? पहले मजदूर आगे था और उसके साथ किसान | पर अब वह क्रम 
बदल जाता है। किसान मुख्य हो जाता है। इसलिए किसान का स्वार्थ 
समाब-हित बन जाना चाहिए | तब हमारा सिद्धांत क्रांतिकारी तत्व बन जाता 
है। श्राज हम इस नतीजे पर पहुँचे हैं कि समाज में छोटे-छोटे मालिकों: 
की छंख्या अधिक होने के कारण नागरिकों का स्वार्थ ही क्रांति का स्वार्थ 
देना चाहिए । नागरिकों की आवश्यकता के साथ क्रांति का अनुबत्ध 
होना चाहिए । 


नागरिक की क्रान्ति 


मागरिकों की आवश्यकताएँ मैंने बतायीं । पहली आवश्यकता अब यह 
पैदा हो गयी है कि वीर की क्रांति नहीं होगी, संत की क्रांति नहीं होगी, अर 
जो क्रांति होगी, वह नागरिक की क्रांति होगी। नागरिक की क्रांति के लिए 
नागरिक के पुरुपार्थ की प्रेरणा जाग्रत होनी चाहिए.। मागरिक में पुरुपार्थ 
की प्रेरणा जाग्रत करने के लिए. मानवीय विभूति का झ्रादर्श रखना होगा ।. 
मनुष्य को ही विभृति मानेंगे । अब जो क्रांति होगी, वह राज्यनिष्ठ नहीं, 
लोकनिष्ठ क्रांति होगी। राज्यनिष्ठ क्रांति को-आपरेटिव करने के प्रश्न पर 
पहले मार्कर्ध ने ओर बाद में लेनिन ने जवान दिया कि जब तक जनता के. 
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हाथ में राज्य नहीं होगा, तब्र॒ तक को-आपरेटिव से क्रांति नहीं हों सकती । 
सत्ता जनता के हाथ में आनी चाहिए। माक्स की वैज्ञानिक प्रक्रिया थी, 
सैनिकता को नागरिकता में परिणत करना | आज सैनिकता को नागरिकता 
में परिणत करने के लिए निःशञ्लीकरण के सिवा दूसरा कोई चारा नहीं 
है। निःशल्नीकरण केवल एक अभावात्मक कदम है। उत्त अभावात्मक 
कदम से काम नहीं चलनेवाला है। भावरूप योजना की आवश्यकता 
होगी। इस भावरूप योजना के लिए क्रांति की सारी प्रक्रिया मैंने बतायी 
कि मार्क्स के सामने 2/.0]897४७॥ ह0ए००४०४ का जो नकशा था, 
बढ पूरा का पूरा नकशा श्रत्र बदल गया । क्रांति के जो केंद्र-चिन्दु थे, बे केंद्र- 
बिन्दु बदल गये, इसलिए क्रांति की विभति बदछ गयी। क्रांति की विमूति 
वह होगा, जिसकी श्राख में क्रांति का दर्शन कर सकने की शक्ति श्रायेगी | 
आज वह शक्ति किसान की आँख में आयेगी | और किसान की श्राँख में 
जो शक्ति आयेगी, वह उन लोगों में से आयेगी, जिनकी बुद्धि और जिनके 
हृदय क्रियान की आवश्यकताओं और उसके वास्तविक हिंत-संत्रंथों के साथ 
एकरूप शे गये हो । इसलिए क्रांति का मुहृत देखने की शक्ति उन 
गो की आँख मैं आ जाती है। 
क्रान्ति की प्रक्रिया 

विशञन आज सांस्कृतिक आधारों के त्रिना निःसच्त्व हो गया दे। 
सत्ताधारियों के प्रभुत्व में वैज्ञानिक श्राज परेशान हो रहे है। वैज्ञानिकों को 
उबारने के क्विए आज यदि सैनिक सामने आता है, तो उसमें ऐसी शक्ति 
नहीं | सैनिक पैशानिर्ों को उतार नहीं सकता, राजनीतिज्ञ वैज्ञानिकों को 
उत्नारना नहीं चाहता। दुकानदार और सौदागर वैज्ञानिक को मुनाफे का 
दलाल बनाना चाहते हैं ओर उत्ताधारी लोग वेशानिक को पोलिंग एजेंट 
चघनाना चाहते हैँ । इसलिए ये दोनों वैज्ञानिक को नहीं उबारेंगे। सीधी-सी 
चात यह है कि वैज्ञानिक को साधारण नागरिक उबारेगा। साधारण नागरिक 
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वैजानिक फो उजरे, तो उसके व्यक्तित्व में कुछ विशिष्ट गु्ं का विकाल 
करना होगा, विशान की ओर से रुप बदल देना होगा। सृष्टि को भोग्य 
बम्तुओ का भडार नहीं, भगवान्‌ वी विभृति मानना होंगा। में जग पशु- 
शक्ति का विचार बरता हूँ, तो पशु के लिए भी म॑ वही कहता हूँ । उसे 
भी भगवान्‌ वी विभूति के रूप म॑ ही देसना होगा | हमे जीवन की ही 
आयश्यक्ता के रूप मे अम का विचार करना होगा। इस दृष्टि से मनुष्य 
को दी विभूति के रूप में देसना होगा। इसके विक्रत की प्रक्रिया का क्रम 
ऐसा होगा कि मैं पहले दूसरे के सुत्र में अपना दिन देवूँगा, दूसरा मेरे 
सुपर में अपना द्वित देसेगा। लेन दम दोनों निरपेज्ञ रहेंगे। इम एक 
दूमरे के लिए दरऊँगे नहीं | जय से एकदूनरे फे सुछ का विचार करने 
लगेंगे, तो इमारा नुए। मेरा स्वार्थ ओर समान वा हित एक्टप हो जायगा। 
इस दिशा में बहने के लिए हमने पहले विज्यात्मा को, लोममा वो 
लिया '्रौर फिर सर्वद्वारा, दरिद्रगागवण को । पूँजीबाद के ही विकास में 
मे पूँजीबाद का ह्वाप्त होने लगा और चेसे-जैसे वह ज्ीण होने लगा, सम्पत्ति 
पिपरती चली गयी और सुप पिस॒रता चला गया। अब्र जो क्रान्ति दोगी, 
उम ऋात्ति प्रे सेनिक वा बीर का नहीं। सारी जनता का पुरुपार्थ होगा | अ्रउ 
सारी जनता इतिहान का निर्माण करेगी । साधारण नागरिक वी क्रान्ति 
की जो प्रक्रिया होगी, वह प्रक्रिया श्राज इत देश में इमारे सामने एक. 
व्याउद्दरिक प्रयोग के रूप में विद्यमान है। 
विनोवा की सफलता 
लेगो ने मुझसे प्रश्य किया है कि “क्या ५४७ में विनोगा सफल हो 
जायेंगे १” मैने कहा कि म॑ नहीं जानता कि विनोत्रा सफल होंगे या नहीं 
हगे | मेरे सामने तो वह सयाल ही नहीं दै। मेरे सामने तो यह सवाल है 
कि हम सफल होंगे या नहीं होंगे । विनोंग तो सफ्ल दोगा ही। उसवी 
सफलता मैं अप मेरे मन में कोई शका नहीं रह गयी है। क्योंकि उसवी 
सफलता इस वतच्तु में है कि उसने हमारी बुद्धि मे इस वात का एक प्रत्यय 
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पेदा कर टिया कि सत्ता-निरपेक्ञ ओर श्ल निरपेल आ्राथिक क्रान्ति कौ प्रत्त्या 
हो सकती है। जो वस्तु हुनिया पहले मानने को ह्वी तयार नहीं थी, उसे उसने 
ग्रस्यापित कर दिया | अय ४७ को सफलता या श्रसफलता तो श्राप लोगों 
के प्रत्यय पर निर्भर है। श्राप लोगों मे जो स्फूतिमान्‌, पुरुषार्थमान्‌ होंगे, 
थे सममेंगे कि सफल क्यों नहीं होंगे | पहले से ही हम यह क्यों वह कि 
हम सफल नहीं होंगे! अग्नेजों के जमाने में लोग मुझसे पूछते थे कि 
“क्या अग्रेज दरअसल चले जायेंगे ?? मेने कद्दा--/यह मुमसे क्यों पूछ 
रहे हो ! ज्योतिषी से पूछी | तुम अपने से पृद्ठों कि अभ्नेज न गये, तो हम 
क्या करेंगे | ये न गये, तो दम सिफे इतना ही कहेंगे कि गाघो के तरीके से 
अग्रेल नहीं गये ।” यह सारा विवेचन मेने इसलिए, किया कि हमारे सामने 
दूसरा कोई रास्ता ही नहीं है |# को 


की नया 5 


% सादीग्राम में शिविरार्थियों के बीच २ ६-१ २-०६ का प्रात “प्रवचन । 


स्वोदय के सांस्कृतिक आधार (२) ३ २० ; 


हमें सोचना है कि क्रान्ति का सात्कृतिक आधार क्या होगा। कारण, 
में बता चुका हुँ. कि 'टेकनालॉजी' में, शत्न में; यन्त्र में श्रौर प्रचलित 
लोकतन्त्र मे सास्कृतिक क्रान्तिकारी तत्व नहीं रह गया है। दुनिया में 
फिसी क्रान्ति का ध्येय कमी राजनैतिक ओर श्रार्थिक हो ही नहीं सकता | 
मूल्य और आदर्श न तो कमी राजनैतिक होते हैं, न कमी श्रार्थिक होते 
है। बितने भी शआ्रादर्श श्रौर मूल्य होते हैं, वे सब्र पारमार्थिक होते हैं | 
उन्हे चाहे श्राध्यात्मिक म्ट लीजिये, चाहे पारमाथिक | उन्हें तात्कृतिक 
कह सकते हैं 

धंस्क्रति! का अर्थ 

यहाँ इम वह भी देख लें कि उस्क्ृति का श्रर्थ क्या है। मार्क के 
बाद चने समान-शालों में ("एॉ४07० (रस्कृति ) वी परिभाषा दी 
गयी है--- + 77070 7५४४7 70 06॥8ए007 ( एक विशेष 
धार का श्राचरण ) | उत्कृति की एक पद्धति है कि अपने से बुच्ुग 
श्राउमी मिलते ही हम उठते चरण छू लेते हैं। कुछ अन्य लोग उसके 
मिलने पर उसका हाय चूम लेते हैं। ये दोनों पकेत अ्रलग-अ्रलग हैं, 
लेकिन उनका श्राशव एक है। ऐसे थ्राचरण को कुछ लोग 'सस्कृति 
कहते हैं । 'देकूनिक' के साथ (00776 बदलता है, ऐसा लोग श्राजक्ल 
कहने लगे हैं। टेकूनिक के साथ /?##87 ( प्रकार ) बदलता है, 
(६78 नहीं बदलता । 'टेकनालॉजी' में जो परिवर्तन होता है, उप्तके 
साथ प्रकार और उ0॥एाणए ( श्राचरण या व्यवहार ) बदलता है, 
सल्कृति नहीं बदलती | शिविर में श्राये विभिन्न प्रान्तों के कड़कों की 
पोशाक एक तरह की हैं । लेकिन पूर्णिया और सिंहभूम का मशड़ा होगा, 
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तो बिहारी बुशकोठ ओ्रोर बंगाली बुशकोट एक दूसरे से भगइने लगेंगे) 
मतलत, आशय नहीं बदला है, प्रकार चदना है। 7९0)7०0६४ ९808 
६0 88900 ./02%07. एफ. जिश्कातवा धश्क्राण। ॥8 परत 
०परॉप्पाश ए३ बुद्धि की और हृदय की एकता डिक्वातशाताद्यांप00, 
समीकरण नहीं है। यन्नीकरण के साथ समीकरण आता है। समीकरण 
अलग चीज है। श्राचरण एक प्रकार का हो सकता है, लेग्नि १४)०६४ 
पूल्प' एक नहीं हो सकतें। आज सस्कृति का जो सऊुचित अर्थ है, उसे 
भुला देना चाहिए,। मैं जिसे 'सल्कृति' कहता हें, उसका अर्थ है-- 
५एछ]क778 0 /[6” दूसरे के जीवन में शामिल द्वोना और दूसरे को 
अपने जीवन में शामिल करना 'रुस्ट्रति! ह। यह जिन्दगी की सामेद्री, 
यह सराक्त, यह तहनीय 0०६०७ या ससक्षति कहलाती है। 


यूनानी दवकथा 


यूनानी पुराणों में एक दतकथा श्राती है कि एफिनिटिव ओर प्राइ- 
मििव, दो भाई हैं। इनते क्ह्य गया कि स॒प्टि की रचना क्रो। पहले एफि- 
निटिव थी बारी आयी । उसने एक-एक प्राणी बनाया ओर उसमे श्रपनी 
सारी क्रामात खर्च॑कर डाली | किसीको उठने पर्ों ते विभूषित किया, 
किसीयो रोयें या ऊन से | क्सीको पख दिये, क्सीकों सींग दिये, विसीवो 
ढाँत या नाग्यून । किंसीकी हिम्मत दी, क्सीकों चालाकौ | क्सीको ताकत 
दी, उिसीको स्फृर्ति । पर जय वह मनुप्य बनाने बैठा, तो इसे देने के लिए 
उत्के पास कुछ नहीं रहा | दूसरे आणियों श्र दृष्टि से मुकाबल्षा करने के 
लिए इतके शरीर में कोई योजना वह नहीं कर पाया । इसलिए मनुष्य जन 
चना, तो वह सबसे 'वेचारा! चन गया | उसके पास कुछ भी नहीं रहा । दाद 
भी नहीं, नाखून भी नहीं, सींग मी नहीं, पस्र या रोयें भी नहीं [ प्राइमि्व 
रैरान रह गया ! बड़ी मुश्क्लि से इधर-डघर से खोलकर के आग लाया 
और कटने लगा कि तू आग ले ले | तैरे पास कुछ तो हो, बिससे व्‌ दूसरे 
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छानवरों ते अपना ससत्लण कर सके | इसलिए यह प्राइमिटिव पहला आदमी 
कहलाता है, जो आग णेकर आया | लेकिन इतने से हीं तो काम नहीं 
चल सकता था | 

दो भाई थे। एक को मगवान्‌ ने वरदान दे दिया कि “तू अमर 
होगा ।” दूसरा भी बढ़ा ग्रुणवान्‌ था, उससे कहा कि “तुझमे पुरुषार्य 
होगा, वुद्धिमत्ता होगी, तरह-तरह के गुण होंगे। लेकिन तुममें एक दोप 
यह होगा कि तू श्ल्पायु होगा। अ्रत्र यह दोनों बैठे | बढ़े भाई को बहुत 
शोक हुआ कि भगवान्‌ ने दिया मी तो डेढ वरदान व्या। पूरे दो नहीं 
दिये। चह भगवान्‌ के पास गया और बोला--"मगवन्‌ , एक बर- 
दान और ठे दीजिये, ते हमारा काम चलन जायगा ।” पूछा--“कौनता 
वरदान चाहिए १” बोल--“मुझे यह वरदान ट दीजिये कि में अपनी 
अमरता को बॉ सकूँ और इसकी अल्पायु में शामिल हो सकूँ |” 

सुख-दुःख बॉटने की कछा 

झुत्यु को और जिन्दगी को बॉट लेने की जो शक्ति दे, वह मलुप्य की 
बुद्धि-शक्ति कहलाती है| यह पश में नहीं है। मनुष्य की जीवन शक्ति 
श्र में नहीं है, यन्त्र में नहीं है, राज्य में नहीं है, मनुग्य की जीवन- 
शक्ति मिन्‍्दगी को बाँदने की उसकी कला में है। उसकी ज्ीवन- 
शक्ति इसीमें है कि वह जीवन को बाँद सके, झूत्यु को बाँट सके। 
रूत्यु को वॉय्ने से रुत्यु समाप्त दो जाती है, जीवन को बॉटने से जीवन 
अनन्त दो आता है। 

हमारे एक सम्बन्धी का पुत्र मर गया। हमें इस बात का पता बहुत 
देर में चल्ला | उसने हमे चिट्ठी लिखी कि “आखिर आपने हमे सहानुभूति 
के दो शब्द भी नहीं लिखे|” एक मिन्र ने हमसे कहा कि “यह कैसा 
वेबकूफ आदमी है ! आप दो शब्द लिख देते, वो क्या होता ! क्या उससे 
उसका मरा छुआ वेश वापठ आ जाता १” मैने कहा--/मरा हुआ वापस 

श्४ 
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तो नहीं थ्रा जाता | पर इस बारे में आप उसी से पूछिये।” उससे पूछा 
तो उसने कद्दा कि “हमारा पुत्र तो वापस नहीं आता, लेकिन हुःस़ हलका 
हो जाता !” आँयू बॉय लेने से पुछ जाते हैं। हँसो वाट लेने से अनन्त 
हो णाती है। हु ख बेटा है, तो हलका हो जाता है और सुख बैंटता 
है, तो हुगुना हो जाता है । यद्द दु ख और सुख का फक्रे हे | 

हमारे सामने प्रश्न यह है कि जो लोग पढ़ोंसी बन गये हैँ, वे भाई 
कैसे बनें ! पढ़ोंसी यदि मित्र नहीं चनने, तो पड़ोसी” मह्ाभयानक वस्तु है। 
एक अग्रेन लेखक ने पढ़ोसी का वर्णन क्या है कि “36 00॥68 एछ।ति 
शी 08 007/0658 ॥७70/ 0६ (॥6 [ए४७6,” प्रकृति की भयकरता 
के साथ वह श्राता है। (० 080 000089 एणए ॥एशाते, एणा 
लग जी0000 एणए. शाशाएए, ऐफ एणा स्या्फ 008 
३०ए" ग्रशह्टी007ए | 600 ७॥0086४  ए0ए . ग्रशड्डीऐ0ए, 
भगवान्‌ और नियति किसीको आपका पढ़ोसी बना देती है। दोस्त 
आप बना सकते हैं, दुश्मन आप बना सकते हैं। दोस्त का दुश्मन 
बनाना श्रापके हाथ की बात है। पढ़ोसी को बनाना आपके हाथ की 
बात नहीं है। आपको ही वहाँ से हट जाना पड़ेगा, तभी पढ़ोसी जा 
सत्ता है| वह लिखता है कि पड़ोसी कोई गाय, मेंस, बैल होता, तत्र भी 
चल जाता, पर -र्6 78 & .90% $्षात06 रण 0 ९४68 
पृ 75 707 वह मनुष्य है, इसलिए, सारे प्राणियों में भयकर है। 
मानवता का बह कोई मी द्वो सकता है। 'जि878 शा 80000676 86 8 
# छाए | पड़ोसी उथोग से होता है, वह हमारे लिए मानवता 
का प्रतीक है | 


सास्कृतिक समस्या 


यह साह्कृतिक समस्या है। विज्ञान श्रापको पड़ोसी चना सकता है 
लेकिन पड़ोसियों की दोस्त बना टेना, विशान की शक्ति के बाहर की वस्तु 
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है। मंत का एक पाद्दा ठड में पड़ा छुब्पणय रहा है। मेरा छोटा बे उसे 
देखता है और रोने लगता है । उतके पास श्रोवरक्तोट है, शात्र है। पर 
बह छुट्पयाता है ओर रोता है ! विज्ञान के पास ट्सज्ञ क्या जन्राय है ? 
विनान केवल इतना बतला सकेगा कि यह काप क्यों रह्म है| क्टेया, इसजी 
फ्लो माछ पेशी पर फलों परिणाम हुआ है। लेम्न “यह क्यों हो रहा 
है !” इसका जवाप विजान नहीं टे सकता । सत्मनागयण की ज्या में एक 
लड़के को धमाद में एक पेड़ा मिलता है। वह कट्ठता है कि 'में बह नहीं 
गाऊँगा, छा्रालय में जाकर जाऊँगा), वह छात्रालब में जाता है। वहाँ 
उसका दोत्त समझता है कि इसने तो एक पेड़ा खा ही लिया होगा। 
दूमरा पेडा मेरे लिए लेकर थ्रागा है। वह समूचा पेड़ा उठाकर खा लेता 
है। लेफिन पाता है वह, पर मजा आता है इसे ! भला कौनसा विज्ञान 
इसका जवाय दे सकता है ! 


आज की समत्या विज्ञान वी शक्ति से बाहर है। इसलिए थो लोग 
यह सममले हैं कि विज्ञान से क्रान्ति होगी, वे लोग ऋन्ति की समत्या 
को द्वी नहीं उममले | विज्ञान हम जहाँ तक लाकर पहुँचा सकता था, 
चहाँ तऊ उसने हमें पहुँचा दिवा। अप इससे आगे विनान वो गनि 
नहीं है। लोग पूछने है. कि क्या आप पिनान से इनकार करना चाहते 
है! हम बिनान से बिलकुल नहीं इनमर करना चाइते। विज्ञान श्रभी 
सुझर पर बेठा है, उसे हम द्वाथी पर वैठाना चाइते हैं। विनान को 
आज दो मबारियोँ मिली इ--एक शिर्ण5 (लाम ) श्र दसरी 
ए0४७ ( विद्युत्‌ ) | इम विजान को उद्चारना चाहते हैं। इसके लिए 
उसका आशय द्वी बदलना द्वोगा | विश्न अपने में )४८४४४५) ( तटत्य ) 
है, क्योंकि बह जड़ है। मोटर इमारी गति को चल सकती है, पर वह 
हमारे मुझम को, उद्देश्य को नहीं बल सफ्ती | मुझे सोखोटेबरा जाना 
है या मुझे गया जाना है, यह मोटर नहीं कह सकती । इसलिए मनुष्य के 
लो ब्यैय या आदर्श होते ई, वे हमेशा वैज्ञानिक भी नहीं होते, आर्थिक 


३७२ सर्वोद्य-दुर्शन 


भी नहीं होते और राजनीतिक भी नहीं होते, वे मानवीय होते हैं | यह 
उम्रत्या है श्रोर इसे विज्ञान नहीं हल कर सकता | 


क्रान्तियों के सुपरिणाम 


मैं बता चुका हूँ कि श्राज तक नितनी क्रान्तियाँ हुईं हैं, उसमें सबसे 
अधिक वैजानिक विचार-पद्धति कम्युनित्तें की रही। लेनिन की ऋान्ति 
दुनिया की सबते पहली और अन्तर्राष्ट्रीय वैज्ञानिक क्रान्ति थी। रूस श्रोर 
चीन की क्रान्तियोँ ुनिया की पहली वैज्ञानिक क्रान्तियाँ हैं । मानव-समाज 
के इतिहास में मनुष्य ने जो कुछ प्राप्त किया है, जहाँ तक हम था पहुँचे 
है, उनमें इन दो ऋ्ान्तियों का बहुत बड़ा हिस्सा रद्दा है। माक्से के बारे मे 
में कह चुका हूँ कि श्राज दुनिया में 'माक्वादी' लोग तो हैं, लेक्नि मार्क 
के सिद्धान्तों पर चलनेवाले बहुत कम हैं। वैज्ञानिक क्रान्ति का विज्ञान 
ओर कआान्ति की कल्ला का शास्त्र देनेवाल्ला पहला व्यक्ति मार्क्स था। 
लेनिन श्र माश्रो की क्रान्तियाँ बढ़ी वेशानिक हैं। इन कान्तियों ने 
ससार में कई महत्वपूर्ण बातें की--- 

पहली वात तो यह की कि अपने-अपने देश मैं उन्होंने सामतशाही 
और पूँजीवाद को समाप्त कर दिया। आमदनियों मैं अन्तर मले ही बना 
रहा हो, लेक्नि सामतशाही ओर पूँजीवाद वो उन्होंने समाप्त कर दिया। 

दूसरी बात यह की कि उत्पादन के साधनों का समाजीकरण कर दिया। 
उसे राज्यीकरण भी कहा जा सकता है। उन्होंने उत्पादन के साधनों पर 
राज्य का स्मामित्व स्थापित कर दिया | 

तीसरी बात यह की कि जिस रूस को कोई पूछुता नहीं था, उठे 
विश्व के राष्ट्रों की प्रथम पक्ति में लाकर बैठा दिया । 

चौथी वात यह की कि एशिया ओर अ्रफ्रिका में राष्ट्रीय लतन्त्रता के 
जितने प्रयत्न हुए, उन्हें बहुत बढ़ी गति दे दी । 

पाँचरवीं बात यह की कि णार के जमाने मैं रूस के करितान श्रौर 


सर्वोदिय के सास्क्ृतिफ आधार ( ३ ) इ७दे 


मजदूर निस हालत में थे, उससे आज कहीं अच्छी हालत में उन्हें ला 
दिया है ! 

सवाल है कि फिर भग़ा कहो है? भगढा यह है कि ऋन्ति में 
काफी नहीं है कि मनुष्य की मौतिक त्थिति छुघरे। क्रान्ति इसलिए है कि 
मनुष्य फे लीचन का आशय ही उन्नत हो | समत्या यह है कि आज तक 
मनुष्य जितना रहा है, उससे अधिक मित्रता में वह दूसरों के साथ रह सके | 
वेज्ञानिक दृष्टि से उन लोगो ने सोचा और इस चात की कोशिश की मि इम 
विनान से एक-एक समत्या को इल करते चले जायें। 

वेश्या-व्यवसाय की समस्या 

मे बहुत-सी समस्याओं को छोड़ देता हूँ, केबल एक ऐसी समत्या 
लेता हूँ, बिसते यह वस्तु पूर्णत* स्पष्ट हो जाय। वेश्वा-य्यवसाय वी 
समम्या विश्व वी एक बहुत बड़ी सामाजिक समत्या है। ह्िर्यों को वोट 
का अधिकार टे दिया गया | ख्लियां यदि चाहें और अवसर हो, दो वे 
प्रधानमन्त्री चन सकती हैं, राष्ट्रपति भी बन सकती हैं। इतना अधिकार 
न््रियों को मिला हैं, लेक्नि श्राज भी समाज में क्ली के शरीर श्रोर रुप 
का विक्रय होता है। प्रश्न है कि इस समत्या को केसे हल करें ? वेज्याओं 
की समस्या कम्युनिस्तों के लिए नैतिक समत्या नहीं है। उनके लिए यह 
भौतिक और आयिक समत्या है। उन्होंने मोतिक भूमिका ते इसे इल 
करने की कोशिश की । इसके लिए, उन्होंने ऐसी परिस्थिति पैदा कर दी 
कि समाज मेँ कसी छ्ली को अपना रूप और अपना शरीर बेचने की 
श्रावश्यक्ता द्वी न रहे | हुनिया में रूस और चीन, दो ही देश ऐसे है, जहाँ 
वेश्या-ब्यवसाय नहीं है । बाकी सारे देश नोतिमत्ता की डींग तो हॉक्ते 
हूँ, पर वेश्या-ब्यवसाय सर्वत्र चालू है। हमारा देश नीतिमता की सबसे 
न्‍्यादा डींय हॉक्ता है, पर वहाँ के तीर्थ स्थानों में सबसे ज्यादा चले 
है] हम इस देश में ओर दूसरे देशों मे कहीं पर वेश्या-च्यवताय-निरा- 
करण नहीं कर तके | 
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कम्युनिस्यें ने एक पुस्तक लिखी है--/89 ४70 5७९९४ १ 
जिसमें बताया है कि पाप का प्रतिकार विज्ञान सै विस प्रकार विया जाय | 
उसमें उन्होंने श्रपनी योजना लिखी है। उस योजना में यह आया है कि 
हम विज्ञान द्वारा वेश्या-व्यवसाय का प्रतिकर परेंगे। विज्ञान ने वेश्या- 
व्यवसाय तो समाप्त कर व्या, क्तु समाज मे हर ल्ली को हर पुरुष वी 
बहन बना दे, कृष्ण और द्रौपदी जैसा सम्ब घ पैदा बर ठे, ऐसी इमता 
किमी विजान में नहीं है । 


रे 
सामाजिक ब्रह्मचय 


श्रापकी बहन दूसरे के लिए अनाक्रमण का विपय रहे, इतना विशान 
कर सकता है | राज्य भी ऐसा कर सकता है। मेरी माँ सुरक्षित रहे, ऐसी 
व्यवश्था विजान भी कर सकता है, राज्य भी कर सकता है | लेकिन मेरी माँ 
को आप श्रपनी माँ मानें, यह कोई राज्य और वोई विशान नहीं कर सकता । 
यही वह स्थान है, क्दों पर पहुँचकर जयप्रकाश बाबू वा हृदय-परिवतन 
हुआ । वे कहने लगे कि 'परशेशवा) १700ाए0 ॥ 2०४ 
९700९ |!” भौतिक प्रेरणा पर्याप्त नहीं है।” राप्य अधिक-से-अधिक 
इतना कर सकता है, विज्ञान टतना कर सकता है कि वह दर ख््री को 
सरक्तित कर टै | वेश्या-व्यवसाय को विजान रोक सकता है, पर व्यभिचार 
को कोनसा विज्ञान रोक सकता है ! समाज में बह्मचये के मूल्य की 
स्थापना कोई विज्ञान नहीं कर सकता । ब्रह्मचय के मूल्य का भ्रथे यह है 
कि हर स्त्री मेरे लिए माँ हो और दर स्त्री के लिए में या तो पुत्र रहूँ, भाई 
रहें या पिता रहूँ । इसे (सामाजिक बरह्मचय! कहते हैं। इसलिए पत्र इतना 
ही पर्याप्त नहीं है कि हर मलुष्य स्वतन्त्र हो जाय, आवश्यकता इस बात 
की है कि हर मनुष्य, हर व्यक्ति को हम भयवानू की विभूति सानें। हर 
न्री माँ होती है; तो मगवान्‌ की विभूति वन जाती है! हर पुरुष ठउका 
पुत्र, भाई या पिता होता है, तो भगवान्‌ की विभूति वन जाता है | 
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विज्ञान ओर लोकतन्त्र हमे यहाँ तक पहुँचा गया कि दर ली पुरुष 
का वोट बराभरी का है। ल्ली और पुरुष, दोनों बराबर हैं। बाप के पैठा 
होने के लिए भी माँ दी जरूरत है और माँ के पैदा होने के लिए मी बाप 
की जहूरत है। इसलिए ये दोनों वरावर हैं। समाज-विशान यहाँ तक 
लाकर हर्मे छोड़ गया । लेकिन समान विज्ञान या राज्य, दोनों हमें इससे 
आगे नहीं ले जाते कि वे मेरे शरोर को पवित्र मानें शर में उनके शरीर को 
पवित्र मानूँ | अब अगर व्यक्तियाँ के सम्जन्ध में पविन्नता की भावना नहीं 
आयेगी, तो लोकतन्त्र चरितार्थ नहीं हो सकता। इतना तो मानना ही 
होगा कि जहाँ पर कोई पुलिसवाला या फौजवाला नहीं है, वहाँ मेरे 
सामने बैठे लड़कों की वहुएँ मेरे पास सुरक्षित रहेँ और मेरी बेदी इन 
लोगों के एस सुरक्षित रहे । इसके लिए. यदि पुलिस की, पौज की और 
राज्य की जरूरत होगी, तो फिर 370076- ( बर्चग्ता ) कितका नाप 
है ! अब इसी वात को नागरिफत्व के लिए लागू कर लौजिये। गाघी 
को मारने के लिए जो सजा है, वही सजा भिखारी को मारने के लिए है। 
कानून यहाँ तक हमे पहुँचा देता है। लेकिन उस मिल्वारी के शरीर को मे 
पवित्र माँ , यह कौनसा कानून कर सकता है ! 


ञ् 
प्ररणा का सास्क्ृतिक मूल्य 


आज क्रान्ति की आकाज्षा कया है, यद हम समक लें | बार बार लोग 
पूछुते हैं कि कानून से क्‍यों नहीं करा लेते, तलवार से क्यों नहीं करा लेते ? 
सोचने की बात है कि क्या तलवार कमी आदमी को मिलाने के लिए 
हुनिया में पैदा हुईं थी ! तलवार से हार-नीत होती है। तलवार से समत्या 
हल नहीं होती | आपसी झगड़े मे हमने अपने भाई को मार डाला, तो 
भाई हल हो गया, पर समत्या इल नहीं हुईं | समत्या हल करने का मतलब 
यह है कि भाई दोनों मौजूद हैं, लेकिन कगढ़ा समाप्त हो गया | उत्पादन के 
डपकरण ओर उत्पादन के साधन अनुत्याढकों के हाथ मे नहीं जाने चाहिए, 


रा 
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इतना ही पर्यात नहीं है। इतनी क्रान्ति तो हमे लेनित सिखा गया, मास 
सिखा गया | इतनी क्रान्ति तो रूस श्रोर चीन ने कर दी । लेकिन इतने 
से ही काम नहीं चलेगा | हमे इससे आगे वढना होगा। गाधी को मारो तो 
मौ फाँठी, मिखारी को मारो तो भी फॉसी--इतना कानून कर सकता है। 
लेकिन मिखारी के शरीर को पवित्र मार्ूँ। मानव-शरीर मानें और जब 
तक भिखारी नहीं खा रहा है, तब तऊ मैं दूध, घी खाता मत्षे ही रूँ, 
लेकिन बेचैनी बनी रहे कि यह मैं टीक नहीं कर रहा हूँ । यह करुणा और यह 
सहानुभूति कोई विजान, कोई राजनीति मेरे मन में पैदा नहीं कर सकती 
यह है 08078 770078776 ॥0 80007088 इसे 'सास्क्ृतिद मूल्य' 
कहते हैं | यह जो प्रेम की प्रेरणा है, सद्दानुभूति की प्रेरणा है; इस प्रेरणा को 
कौन जाग्रत कर सकता है ! विजान यह नहीं कर सकता है ओर न राज 
नीति ही | कानून कहाँ श्राता है ! जहाँ नागरिक ओर नागरिक में परुथर 
अविश्वास होता है। जहाँ नागरिक और नागरिक में विश्वात होता है वहीं 
राज्य आता ही नहीं। 


आज की समस्या 


अ्रय इमे देखना है कि हमारी आज की समत्या क्या है। रूस श्र चीन, 
दोनों एक-दूसरे ते डरते हैं और दोनों एक दूसरे के प्रति सनदेह रखते हं। 
इस भय का निराकरण आप कैसे करेंगे ! कायरता का निराकरण हथियार 
कर सकेगा! नहीं, हथियार कायरता का निवारण कर नहीं उकता। 
कायरता का निवारण कानून कर सकेगा ? नहीं, कादून आपको रक्षुण देता है, 
पर बह हिम्मत थोड़े ही दे सकता है | समत्या ही यह हैकि रूस के दिल 
का डर कैसे निकले, अमेरिका के दिल का डर कैसे निकले ! एक नागरिक 
भौर दूसरे नागरिक के बीच जो भय है, वह भय यदि समाप्त होता है, 
तो 'लोकशाही' आती है। राजनीति में शासन होता है और लोकनीति 
में अचुशासन । 
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अरब क्ान्ति की प्रक्रिया हुई--शासन की शोर से अनुशासन की ओर 
चलना | राजनीति में रत्ता होती है, लोक्नीति में स्वतन्त्रता होती है। 
नता में निवनन्‍्त्रण होता है; खतन्‍्त्रता में यम होता है। राजनीति में 
अधिवार की स्पर्धा होती है, लोक्नौति में कर्तव्य का आचरण होता है | 
इसक क्रम यही है कि शासन वी ओर से अनुशासन वी ओर चलो, 
सत्ता वी भरोर से ख्तन्तरता की शोर चलो, निवन्तण वी ओर से तथम्त 
की श्रोर चलो ओर अधिकार्रों की तर्घा की श्रोर से कतंव्य की शोर 
आचरण की शोर चलो | 

एडम व्मिय और रिकार्ड जैसे 0707000९ 77९८७णाऊं कहते 
थे कि भ्रम ही मुल्य है!” जिसके बदले में कुछ मिले, उसे 'मूल्य' कहते 
हैं। 'फ़द्याक्षा 48 80 गाज हु गी्क ॥85 87 €5लाशा28 एशेए8? 


पूँजीबाद के दोप 


गीता प्रेस, गोरज़पुर की 'भगवद्गीता? दस पैसे मे मिलती है, सिगरेट 
की डिव्बी सवा रुपये में मिलती है। सोचने की यात है. कि इनमें सम्पत्ति 
कौनसी है १ छिगरेट की डिब्बी सम्पत्ति हे ओर भगवदूगीता असम्पत्ति 
ब्राही की बोतल उससे भी बड़ी सम्पत्ति होगी ! बला जितना अधिक 
शेगा, सम्पत्ति उतनी बड़ी होगी | तो पूँजीवाद कहता दे कि मेहनत तम्पत्ति 
है। पूँजीबाद का दोप यह है कि बिसकी मेहनत है, उसकी ढोलत नहीं है। 
सूव्ररूप में कं, तो पूँजीवाट में मेहनत मजदूर क्री रहती है, दौलत 
मालिक की । पूँजीवाद शुरू होता है सौदे से, बढ़ता है उद्े से ओर चरम 
सीमा पर पहुँचता है जुए से। सौदा, सद्दा, खथा पूँजीवाद' कटलाता है | 
इसमें से तीन खगगियों पैदा होती हैं--समह, सीख और चोरी | 

समाजवाद का जन्म 

सम्पत्ति, भीख ओर चोरी, पूँजीवाद के इन तीन ढोपों को मिदने के 

लिए. समावयाद श्रात। समाजवाद का पहला कदम था--निसकी 


ही सर्वोदिय-दर्शन 


मेहनत, उसकी ढोलत । माक्स ने लिखा कि 78007 छा 08 60 
7689 0 णा्रणपगहु 006 ॥8 0 06 8000/ माद्ध का एक 
सत्र था कि जो मेहनत करता है, उठकी दौलत हों। उसका दूसरा सूत्र था-- 
मेहनत हर॒णुक थी, ढोलत सबकी । इसे 'साम्रुदायिक सम्पत्ति! कहते है | 
इसमे से दो चीजें पैदा हुई। एक का नाम है, शेश/थ० जिक्ष0 श्रौर 
दूसरे का नाम है, 888 (४ए्ञाशिशा । व्यक्ति की साहुकारी कद हो 
गयीं, समाज की साहूकरी, समाज की दृकान शुरू हो गयी। श्वलिए 
इससे श्रागे चलना होगा। आगे चलने का मतलब यह होगा कि सामु- 
दायिक प्ग्रट का भी लोभ छोड़ देना होगा | तो अत हमारा अगला 
कदम यह होगा कि मेहनत इन्सान की, दौलत भगवान की | उत हालठ 
में श्रम हमारा तत हो गया। श्रम म भी पवित्रता आरा गयी। 
सोदियट सविधान में लिखा है कि काम प्रतिष्ठित भी हो और शासन 
मभी। यन्त्र ने काम को आसान तो बना दिया, लोेक्नि काम की प्रतिष्ठा 
बढ़ा देना, उसे पवित्र बना टेना--उसके हाथ को वात नहीं है । 


मानवीय विभूति का विज्ञान 


कितान पढ़नेवाला और माड़, हाथ में रखनेवाला, गेनों वरायर है, 
ऐसा राज्य कर सकता है। बह दोनों को एक वेतन दे उकता कै। ऐेकिन 
प्रो० राममूर्तिजी अपने हाथ में भाड़, लेकर पाखाना साफ़ करें) ऐश 
कंगना राग्य के हाथ में नहीं। भाड़, लेनेवाला और मैं तमान रुप से 
प्रतिषित हूँ, यह जो वर्ग-मेद है, 088 [2आए०ंाणा है, इसका 
निराकरण कोई राज्य नहीं कर सकता | काम को प्रतिष्ठा तमी मिलेगी, जय 
श्रम हमाग अत हो जायगा और हम सममभेंगे कि मेहनत इन्सान की होगी, 
टीलद भगवान्‌ की । “सबब भूमि गोपाल की, सव सम्पत्ति रघुपति के 
शाही ।” सम्पत्ति केवल समाज की नहीं रहेगी, क्योंकि उमान को हमने 
मनुःयों का संगठित स्वार्थ समझ लिया है। स्वार्थ विशाल होने हे, 
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संगठित होने से वह निःस्वा्य नहीं बन जाता | इतना हम समझ लें, तो 
सृष्टि की ओर टेखने की हमारी बुद्धि बदल जायगी । उत्पादन के साधनों 
का भडार यह वसुघरा नहीं रहेगी, यह घरती माताबन जायगी। यह घरती 
सिर्फ़ वसुधरा नहीं है, यह वसुमती है। 'बसु! का मतलब है बन, वसुघरा 
बह है; जिसमें घन मरा हुआ हो । “नाना रत्ना चसुधरा ४! अनन्त रत्न उसमें 
भरे हुए हैं, सम्पत्ति का भडार है। यह एथ्वी केवल सम्पत्ति का भडार 
नहीं है। कालिदास ने हिमालय को देवात्मा लिया है। बस्नई का कोई 
व्यापारी कहता है कि यश्टां तो इतनी चर्फ है, इसलिए आइसक्रीम वी' 
पैक्टरो पोलता हूँ। इसे कहते है. ँएताताण0 ० प्े्णशा 
भ००॥८९४ ( प्राकृतिक साधनों वा विदोहन ) | कटिनाई यही है कि 
हम सृष्टि को अपनी सहयोगिनी नहीं बनाते। सृष्टि हमारी सहयोगिनी 
शेनी चाहिए। दृष्टि में छिपे हुए भडारों का आविष्कार विनान ने 
क्य्रा। पर, सप्टि को श्रपनी सहयोगिनी चना लेना विजन के बूते के 
बाहर है। इसलिए मेने कहा कि सृष्टि को विभूति बनाना होगा। 
गांधी को मारनेचाला हों, चाहे भिखारी को मारनेवाला, दोनों को एक ही 
सजा मिलेगी । लोकशाटी ने हमे यहाँ तऊ लाकर पहुँचा दिया। लेकिन 
भिलारी के शरीर को में पिया माँ, यट लोकशाही नहीं कर सकी। 
इसे मैंने “सानवीय विभूति का विशञान” कहा | जि तरह सृष्टि विभूति 
है, उसी तरह देश विभूति है। मित्र पर हगलेंड और फ्रात आक्रमण न 
करे, इतनी यात आपने कही, यह प्रेरणा कहों से आयी १ भूमिमात्र ही 
झनाकमणीय है, यह प्रेरणा आप क्हों से लायेंगे * आक्रमण वी घमकी से 
ऐ०श0६७ ( मात्रात्मक ) प्रेरणा नहीं मिलती | सह-अत्तित्य पर्यात नहीं 
है। हींग और कपूर एक ही डिगिया में रफ़ दें, तो सह-अत्तित्व तो होगा, 
पर एक की मध दूसरे में नहीं जायगी । प्रश्न यही है कि इसमें आतृल्ल की, 
पेम वी प्रेरणा, 20806 770श0ए6 $0 270707000 कहाँ से 
आयेगी * सर्वोव्य कहता है कि मनुष्य को वियूति यनाने से आयेगी। 


डैं८० सर्वोदिय दर्शन 


एक नागरिक दूसरे नागरिक के शरीर को पवित्र माने और इतना ही नहीं, 
मकान को हम जिस तरह पवित्र मानते हैं, उसी तरह से भूमि को पवित 
मानना होगा । मेरे मकान में श्राप न घु्ें, यह कानून है। लेकिन मेरे मकान 
में श्राग लगे, तो श्राप बुफाने आयें, यह कहाँ का कानून है ! यह तभी होगा, 
लत्र आप मेरे मकान को उत्तना ही पवित्र मानेंगे, जितना भगवान के 
मन्दिर को मानते हैं| यह भूमि अनाक्रमणीय तब होगी, जय इस भूमि को 
इम भगवान्‌ की विभूति मानेंगे । 


जीवन का स्वोदय-दशेन 


तो, ज्ली श्रनाक्रमणीय कब होती है ! जभ्र चह माता बन छाती है | 
मनुष्य अनाक्रमणीय कन बनता है ! जत्र वह विभूति बन जाता है। भूमि 
अ्रनाक्रमणीय कप वनती है ! जब्र वह विभूति बन जाती है। ऐसे मूल्यों 
की जय स्थापना होती है, तो विशान का त्वरूप बदल जाता है। विज्ञान 
क्रान्तिकारी बन जाता है। लोकनीति क्रान्तिकारी घन जाती है । 

उसी तरह से समय की भी यात है। प्रो० राममूर्तिणी यहाँ रोज गवाते हैं 
“गॉस-साँप में जीवन गुजरे” । लाग फेलो ने लिपा है--“अ्पने हृदय 
की हर घड़कन के साथ, में मसान की तरफ जा रहा हूँ ।” यह तो जीवन 
गुजरे की बात है । दूकानदार कहता है--7)708 8 79070) , समय ही 
अन है | वकील साहब के पाँच मिनट के लिए एक हजार रुपये, डॉक्टर 
साहय के १० मिनट के लिए. चोसठ रुपये | मास्टर साहय एक हफ्ते में 
२४ घण्टे पढाते हैं, उसके लिए ढाई सो रुपये | इस तरह समय सवर्ण-सुल्ला 
पर तौला नाता है। समय हमारे जीवन का एक द्रव्य बन जाता है | वह 
जीवन का एक कच्चा माल, एक उपक्रण वन जाता है। लेकिन उमय 
ही जीवन है | साँस-साँस में जीवन गुजरे !” यों हम देखते हैं कि जीवन 
समय का बना हुआ है। ऐसी हालत में समय एक विभूति का रुप ले 
लेता है। काल विभूति बन जाता है। ठुलसीदासजी ने ल्खा है फि 


सर्वोद्य के सांस्कृतिक आधार ( २ ) शेप 


“काल काहि नहिं खाय ?” काल किसे नहीं खाता ! मगवद्गीता में कह है- 
“काल्नोउस्मि लोकक्षयकृत्‌ अवृद्धो'*'” 'लोक-त्य करने के लिए मैं काल 
बनकर आता हू |? और लोगें को जिलाने के लिए मैं जीवन का उपादान 
बनकर आता हूँ | घड़ा जिस तरह से मिट्टी का बना हुआ होता है, उसी तरह 
जीवन समय का बना हुआ होता है। मन्दिर के जो उपकरण हैं, उनमें 
समय जीवन का उपादान बनकर आता है, तो समय विभूति बन जाता है ) 

इस प्रकार हमने देखा कि मनुष्य विभूति बन गया, धरती विभूति बन 
गयी, सृष्टि विभूति बन गयी ओर समय विभूति बन गया | यह जीवन का 
सर्वेदिय-द्शन” कहलाता है | सर्वोद्य-दर्शन का अथे यह है कि जितनी' 
वस्तुएँ हैं, वे सब हमारे जीवन की विभूतियाँ बनेंगी । ऐसा नहीं होगा, तो 
सभी जगह संघर्ष होगा। विज्ञान की "प्ल0ज्त पिंा 007तुफएश/ 
प॥०78? नामक पुस्तक में पढ़ा था कि सृष्टि से लड़ाई में नीतो । जमाने 
ते लड़ाई है, उसे भी जीतो । मनुष्य से लड़ाई है, उसे भी जीतो, अपने से 
लड़ाई है, तो उसे मी जीतो । जहाँ देखो, वहाँ लड़ाई ही लड़ाई दीखती है। जीवन 
की विभूति बनकर कोई नहीं आता ओर यहाँ सम्रसामंजत्य ही सामंजत्य है ।- 

क्रान्ति का विभूति योग! 

मान लोजिये कि शोभा वहन गाने वेठी हैं। द्वास्मोनियम से उनके. 
त्वर की लड़ाई होती है, हार्मोनियप की तानपूरे से लड़ाई होती है, तानपूरे 
की तबले से लड़ाई होती है ओर इन सबकी मिलकर हमारे कान से लड़ाई 
होती है। मला यह संगीत कहलायेगा ! संगीत का मतलब ही यह है कि 
तम्यकू गीत और समगीत । उसका ताल तानपूरे से मिलता है | तानपूरे का 
स्वर हस्मोनियम से मिलता है। तीनों का स्वर मिलकर शोभा बहन के 
गले से मिलता है। ये सब मिलकर हमारे कान में प्रतिध्वनित होते हैं, तो 
हृदय की तन्‍नत्री बलने लगती है । इसलिए संगीत की गणना ललित कलाः 
में होती है, नहीं तो उसे ललित कला कौन कहता ! 


डेघर सर्वोदिय-दर्शन 


अब जो क्रान्ति होगी, वह ललित कला में हो होगी। जीवन में हवा 
'दित्व आयेगा, (१०००0 आयेगा | ललित कला होगी। इसलिए 
विज्ञान विभूति बनकर आयेगा, साहित्य विभूति बनकर श्रावेगा, समय 
त्रिमृति बनकर आयेगा, घरती विमृति बनकर आयेगी । यह है हमारा-- 
बिभूति योग | भगवद्गीता की तरह क्रान्ति मैं भी एक 'विभूि योग! 
होता है। यह “क्रान्ति का विभूति योग” कहलाता है | इसमें हम पहले 
वेक्‍नालजी' को लें | 

मनुष्य के तीन छक्षण 

हम समझ हें कि उपकरणवाद अलग है। उपकरणशीलता श्र॒लग 
है। विज्ञान ने मनुष्य के तीन लक्षण चतलाये। एक लक्षण है-- 
9॥ 8 & 90797 &08/, मनुष्य विवेकी प्राणी है। रिकाणातं 
क॒ श्रर्थ है--विशेष चुद्धिमान | ह#80709॥69 और 7(2॥82708 में 
अन्तर है | ॥7/श॥ए९॥०8 ॥8 705 790०४) चुद्धिमतता पशु मे 
मो है, साँप में भी है ओर हाथी मे भी है। परन्तु विवेक केवल मनुष्व रम 
ही है। यह मनुष्य की आध्यात्मिक व्याख्या है | 

मनुष्य का दूसरा लक्षण यह है कि मनुप्य के पास भाषा है और 
दूसरे प्राणियों के पास भाषा नहीं है। दूसरे प्राणी मार-पीट कर सकते हैं, 
लेकिन भाषा उनके पास नहीं | वे गाली नहीं दे सकते | बहुत हुआ, तो 
थोड़ा गुर्य लेंगे । जेल में कुछ लोग मौन-बत लेते ये | पर मौन मे वे 
लिखकर एक दूसरे को गालियाँ देते थे | हम लोगों ने कह कि मोन में 
लिखना भी बन्द होना चाहिए । तत्र वे एक-दूसरे को धूंसे टिखाते ये 
और क्मी-कमी उनमें कुश्ती भी हो जाती थी, लेक्नि उनका मौन नह 
दव्ता या। पशु यहाँ तक पहुँच जाता है। मतुष्य के पास मापा 
जिससे वह आशीवोद भी दे सकता है और श्राप भी दे सकता है, शुभ 
व्ममना भी कर सकता है और गाली मी दे सकता है। मनुष्य और पशु 
सम यह दसरा अन्तर है | 


सर्वोदिय के सांस्कृतिक आधार ( २ ) इसे 


मनुष्य का तीसरा लक्षण यह है कि उसका अंगूठा सारी उँगलियों 
को छू सकता है। इसमें हुनर ओर कारीगरी है। यह हुनर और 
कारीगरी मनुष्य की डेँगलियों में है। अन्य किसी प्राणी का अंगूठा 
उसकी श्रेंगुलियों को नहीं छू सकता। वनमानुप का भी नहीं। इससे 
अनुप्प 700 "79शोयंगठु शरण हुआ | 


यन्त्र के पत्त-चिपक्ष का प्रश्न 


कुछ लोग मुभसे पूछते हैं. कि श्राप यन्‍्त्रों के पक्ष में हैं या पन्नों 
के विरोध में हैं ! भला यह भी कोई सवाल है ! जड़ वस्तु का क्या पत्त 
और क्या विरोध ! पहाड़ पहाढ़ ही है। उसका कया पक्ष और क्‍या 
विरोध ! नदी नदी ही है | नदी का क्या पक्ष श्रौर क्या विरोध १ ऐसे प्रश्न 
का क्‍या जवाब दिया जाय! भ्रौर मजे की बात यह है कि ऐसा सवाल 
पूछते हैं. वे लोग, जो [7॥0॥8076 कदलाते हैं। जो बुढ्िमान्‌ होता है, 
बह दमेशा बुद्धिनिष्ठ नहीं होता | तो ये लोग इस तरह का सवाल पूछते है 
कि आप यन्त्र के पक्त में हैं या विरोध में हैं ! यन्त्र से हमारा कोई बैर है 
क्या ! वह हमारा क्या कर सकता है ! यन्त्र के पक्ष और यंत्र के बिरोध का 
कोई प्रश्न ही नहीं उठता। हमने तो यह माना है कि मनुष्य 700 - 
शयंतए छर्पणओं है अर्थात्‌ अपनी इन्द्रियों ओर अपने अवयनों की 
शक्ति को बढ़ाने की सिफत मनुष्य में है। यह सिफत दूसरे किसी प्राणी 
में नहीं है। अपनी इन्द्रियों की ओर अपने अवयरवों की शक्ति को बढ़ाने 
की कला ही 'टेवनालॉजी' कहलाती है। 

बन्दर से हमारा पाला पड़ जाता है, वह हमें नोंच लेता है। कुछ 
जानवर ऐसे हैं, जो सींग होने के कारण कुछ दूर से हमें मार देते हैं। 
इनका सामना करने का इमारे पास कुछ साधन नहीं है ओर वह हमारी 
पहुँच में भी नहीं है। हम नीचे बैठे हैं, कोझा आकर ऊपर से गन्दगी 
फक देता है। हम उसका कुछ नहीं बिगाड़ तकते । यह देखकर मनुष्यने 


इ्८8 सर्वेदिय दुर्शन 


क्या किया ! उसने देखा कि पत्थर फेंकने ते सो गज जाता है, तो गुलेल 
ली | लाठी पाठ में ही मार सकती है, तो दूर के लिए तीर-कप्रान लिया । 
डैंगली से जमीन नहीं खोद सकता, तो सब्बल और कुदाली ली। यह 
उपकरणशीलता मनुष्य की सस्कृति है। इसलिए यह कहना गलत है कि 
सर्वोदिय यन्त्रों के खिलाफ है। कोई भी सात्क्ृतिक प्रवृत्ति उपकरणों के 
खिलाफ नहीं हो सकती | 
उत्पादन की प्रक्रिया कैसी हो ? 

टेक्नालॉबी से हमारी माँग है कि वह अमाव की पूर्ति करे, लेकिन कला 
की अभिवृद्धि करे। कमी को पूरा करे ओर हुनर को बढ़ाये। कोई कहे 
कि हम श्रमाव को तो पूरा कर देंगे, पर कला छीन लेंगे, तो ऐसा उपकरण 
हमारे काम का नहीं । बटन दबाने से भोजन चन जायगा। वन दबाने से 
याली झा जायगी। ठीक है। पर वटन दबाने से खाया» तो नहीं जा 
सकता । उसके लिए, सूई भौकनी पड़ेगी। पर उससे जीम में कोई रुचि नहीं 
आयेगी। कहते हैं, जीभ में स्वांद आना चाहिए । यहाँ पर हम रुक णाते 
हैं । बटन दबाने से सत्त वन सकता है। पर राममूतिनी कहते हैं. कि "हमने 
खुद सत्त पीसकर अपने हाथ से आपके लिए लड्ड, बनाया है |” “आपका 
बनाया हुआ है, तब तो इसमें जो स्वाद है, वह श्रोर किसी लड्डू में हो ही 
नहीं सकता !? इसे म्रध्यातक्षा 007९० 70 7007%0॥ कहते हैं। 
प एए00०7णा] 98007685 शाणाजा0पढ, प्रा छ्मी 06 08 
एथ४0०7%2४0, उत्पादन अगर गुमनाम हो जाता है, तो मलुष्य मी 
गुमनाम हो जायगा ! सोचने की वात है कि लोकतन्त्र में मलुष्य को 
गुमनाम बनाना है या नामवर बनाना है। उत्पादन की मक्रिग्रा में से 
व्यक्तित्व के विकास का अर्थ यह है कि सनुष्य खो न जाय । उसकी विभूदि 
का विकास होना चाहिए । मजुष्य की विभूति के तीन अगर है: श्रम, 
कल्ला और समान चस्धुत्व या सद्दानुभूति । इन तीनों का विकास उत्पादन 
में से होना चाहिए । 


सर्वोदिय के सास्कृतिक आधार ( २ ) शेप 


द्यानन्द सरस्वती पञाब की बड़ी सख्त सर्दी मैं एक स्टेशन पर नगे 
बदन बैठे हुए थे | एक बल्नघारी बावूसाहब पहुँचे। इनको उन्होंने देखा, 
तो हैरान हो गये | पूछुने लगे कि “श्रापकों ठड नहीं लगती ! आप नगे 
बदन चैंठे हुए, हैं |? दवानन्द ने कह--“जी, नहीं लगती |” अब वे और 
हैशन हो गये और आंखें फाड़-फाड़कर देखने लगे। द्यानन्द ने उनसे 
पछया--/6म्दारे गालों में ठड नहीं लगती ! तुम्हारी आँखों में ठड नहीं 
लगती १” कहने लगे--/नहीं ।” पूछा--/क्यों !” कहने लगे कि '“क्रादत 
हे गयी है |” “हर्मे सारे शरगर में ठड सहने वी आदत हो गयी है।” श्रम 
से मनुष्य के शरीर में सइन-शक्ति चढनी चाहिए। उत्पादन में मनुष्य थी 
सहनशीलता बढ़ने की शक्ति होनी चाहिए । शारीरिक शक्ति भो उसवी 
बढ़े | श्राज उत्पादन में तीन तरह के लोग हैं. . मजदूर, बावू श्रीर विशेषज्ञ । 
तीनों का अन्तर कम करना होगा, तभी सुतम्बद्ध मानवीय बिभूति श्रायेगी | 
कुशल और श्रकुशल ( 5900 ॥80077 थात प्राध्या९06 
]0000/ ) के बीच के अन्तर तथा व्यवस्था मौर भ्रम के बीच के श्रन्तर को 
कम करने पर समाजवादी जोर देते है | कम्युनिज्म मी कहता है कि कुशल 
श्रम और अकुशल श्रम के अन्तर को कम करो, व्यवध्था श्रोर भ्रम के अन्तर 
को कम के । तो इन तीनों के अन्तर को कम करना है| तीनों की विभूति 
का साम जत््य करना है। इसको करने के लिए, हम कहते हैं कि उत्पादन 
में ही ऐसी योजना हो कि उममें श्रम भी करना पड्े भौर उसीमे ते 
कला का भी विकास हो | 


यन्त्र और जीवन 


लोग हमसे कट्टते हैं कि “तुम तो हमें वैज्ञगाड़ी की ओर ले जा रहे 

हो। तैलगाडी अवैज्ञानिक है।” पर जिसने बैलगाड़ी खोजी होगी, पहला 

पहिया खोजा होगा, वह आदमी क्या मोयरबाले से कोई कम दिमागवाला 

होगा ! तो कहते हैं--““अवैज्ञानिक न सही, ऐो. 40 0908 (अद्यतन ) 
र्पू 


शैप4 सर्वोद्य-दर्शन 


तो नहीं है ।” हम कहते हैं कि ठोक है, इम कल की चीछें छोड़ देंगे, 
शआ्राज की ही चीजें लेंगे। फिर टिक्कत कहाँ श्राती है! बैल के ताथ 
आती है ? बैल को भी क्‍या अवैशानिक कहोगे ! क्या रसायनशाला में ही 
विनान है और रसायनशाला के बाहर कोई विज्ञान ही नहीं है! ॥08 
४७०५ ( बर्फ के फारखाने ) में जो बर्फ है, वह वैज्ञानिक है और हिमा- 
लय में जो है, वह श्रवेज्ञानि है ? हाइड्रोजन और नाइट्रोजन मिलाने से 
जो बनेगा, वह पानी होगा और गगा में जो मरा हुआ है, वह अवैज्ञानिक 
है ! चश्मा वैनानिक है और श्राख श्रवैज्ञानिक है! ०ए७/४॥08 07 
व 78 008 ग78 एापाणए09, 006 86000 ए770])0 शाप 
#86 गाव कृष्गरण0 ण॑ 0प्रीमारंं मिता0॥0%, साह्षतिक 
जीवन में जीवन का मूल्य यन्त्र से अधिक मानना होगा ) उयोजन में जीवन 
के मूल्य को यन्त्र के मूल्य से ्रधिक मानना चाहिए। अनुभव की घात है 
कि जत्र से यन्त्र आया है; तब से एक भी नया पशु हमारे जीवन में नहीं 
आया। विज्ञान की यह कितनी बढ़ी कमी है! मानव-जीवन में पशु को 
एक़ उपयुक्त प्राणी के नाते दाखिल करना साह्क्ृतिक कदम है। पशु वी 
शक्ति; पशु की कल्ला श्रोर पशु के गुण का भी विकास होना चाहिए | 


पूँजीवादी उत्पादन 


तीसरी चीज वह श्रमामिक न हो। राममूतिजी सत्तू का लडढ, बना“ 
कर लाते हैं। कहते हैं, हमारे यहाँ की मकई है, हमने अपने हाथ ऐे पीसी 
है | हमारे यहाँ की गाय का घी है। लडडु, हमने बनाया है। श्रव उस 
रुचि की कोई सीमा है ! बाजार की पकोड़ियों में यह बात कहां २ हम 
कहते हैं कि “ये हमसे खायी नहीं घातीं |” दूकानदार कहता है--“खाबी 
नहीं जातीं, तो मत खाझ्ो ।” “तो तूने किसलिए बनायी थी!” ध्ाने 
के लिए. बनायी थीं। आपके पैसे हमें मिल गये, बत पकोड़ियाँ हो गवी 
इमारी पकौड़ी की सफलता यह है कि पकौढ़ी के बदले मैं पैसे आ जाये । 


स्वोदय के सांस्कृतिक आधार ( २ ) स्घ्छ 


इसे 'पूँजीवादी उत्पादन” कहते है] 70ठ7%0ा ई० 5९78४720 
ए०00ाकाण 407 9709 यहाँ विनिमय के लिए, मुनाद्ने के लिए 
उत्पादन होता है । 

उपयोग के छिए उत्पादन 


यहाँ मोजन वी घटी बनती है। हम लोग मोजनालय में पहुँचते हैं । 
सबको रोटियाँ पगेसी जाती हैं। हमारी बगल में उिना वॉँववाले एक भाई 
बैठे हुए हैं। वे कदते हैं कह "यह रोटी तो लायी नहीं जाती ।” "क्यों ! 
“परे दाँत ही नहीं है ।”” मोजन करनेवाले १० श्राठमी थे, उन आ्रादमिर्म 
के हिसाय से गेटियाँ बनी हैं। यहाँ 7200प0000 00 207६ ( लाम 
के लिए, उत्पादन ) नहीं दै। यह 7700पक्राणा 07 (0छपाएएण, 
[7000600 ७ ऐंड0 है, उपयोग के लिए. उत्ताउन है। बितने 
आदमी ये, उतनों की रोटियों बनी हें। अब सवाल है कि जिनसे गेटी नहीं 
खायी जाती, उनके लिए क्‍या बरें। तो एक विम्ल्प दिया--“दल्िना 
ले लें ।” यद्द विकल्प ही मिला, रोटी नहीं मिली। 

घर मैं माँ से कहते है कि यह रोटी इमसे खायी नहीं जाती, तो वह 
सीन तरह की रोदी बनातो है। बगैर दातवाले के लिए नरम रोथी, कन्चे 
दाँतवाले के लिए. खस्ता और ढातवाले के लिए क्गरी | 

हमारे छात्रालय में रविवार के दिन विशेष मोलन बनता था। उठ 
टिन हमारा रसोइया पहले ही श्रपने लिए मोजन निह्नल लेता यथा। में 
मेत्त मैनेजर बना, तो उससे पूछा कि “ठमने श्रपने लिए श्रलग निकालकर 
क्यों रख लिया ?*? बोला--ठुम लोग शैतान द्वोते हे, कहीं हुममें 
खाने की होड़ लग गयी, तो हमारे लिए दुछ नहीं बचेगा। इठलिए, इमने 
अपने लिए, निवालकर ग्ख लिया [2 

विश्व-इट्ठम्म योग 
माँ घर मे मोजन बनाती है। हम मोजन कर रहे हैं। डुद्ध मित्र भी 


श्प८ स्वादिय-दर्शन 


थ्रा जाते हैं | हम खूए तारीफ करते हुए, खा रहे है कि आज तो ऐसी बढ़िया 
चौन बनी है कि खाते ही वनती है। हम सत्र मोजन साफ कर देते हैं | माँ के 
लिए कुछ भी नहीं वचता है ] वह पड़ोसिन से जाकर कहती है--"छुनती 
हो, आ्राज ऐसा बढ़िया मोजन बना या कि मेंरे लिए कुछ नहीं बचा ” 

यह निया ि0ते।"ाणा (मानव के लिए उद्यावन ) 
कहलाता है! 

जहाँ भूस़ है, वर्तों उत्पादन चाहिए। जहाँ कमी है, वहाँ अवध्य 
उत्पादन किया जाय | श्रधिऊ उत्पादन किया जाय | लेकिन प्र्टन है कि 
उत्पादन किसलिए किया जाय ! 

पिक्की के लिए, विनिमय के लिए. उत्पादन--पूँजीवाद | 000५ 
श07 0" 808, 70070807 ई० ९६०१७०8०-०शशांधे।धा) 

डपयोग के लिए, उपमोग के लिए उत्पादन--समाजवाद | .0600- 
4$707 ई07 ४50, 000प7७४0॥ 40 0०507॥#"---800एका 

पड़ोसी के लिए. उत्पादन--सर्वोद्य | >00प राणा 0 
7शह0070--४0 ०009७ गाघी ने इसे स्वदेशी धर्म कहा | 

“यह लट्डू किसके लिए बना है ?” 

५दादा के लिए ।” 

४यह आटा क्यों पिस रहा है ?”? 

८दादा मेहमान श्राया हुआ है |”? 

इस पीसने में मी चाव है, बनाने में भी चाव है। श्रय प्रेरणा 
( [700708 ) खोजने का प्रश्न ही कहाँ है ! श्रम वी श्रेरणा खोबने 
ओर कहीं नहीं जाना पड़ेगा | “क्यों भाई, कपड़े लेकर क्यों दौड़ रहे हो ! 
हमारे पिता के कपड़े है। घोरी कहीं कपड़ा फाड़ न डाले, इसलिए इसकी 
निगरानी रखनी पढ़ेगी !” इसे विश्व-कुटस्त योग! कहते है । 

इसका आर ग्रामौकरण में है, आमराज्य में है। गरम में इर मनुष्य 
एक-दूसरे से परिचित है। यहाँ अपने लिए उत्पादन कोई नहीं करता | 


संवोदय के सास्क्ृतिक आधार ( २ ) इे८< 


सय एक-दूसरे के लिए उत्पादन करते हैं। इसले सार आम एक कुट्म्त 
उन जाता है। आम कुद्ठम्य बनता है, तो 'विश्ब-कुठुम्ब योग' आ जाता है। 
५क्नालॉजी ' में यह प्रेरणा नहीं रद्दी । 


यान्त्रिक उत्पादन की प्रेरणाएँ 


शआाज तक यान्त्रिक उत्पागन में तीन प्रेरणाएँ रहीं . व्यापाखाद, 
साप्राय्यवाद और डपनियेशवाद---(00ग्रालत्रलषशाणा), वएथाशीशा 
6 000०ताशीओा | अत बाजार में से व्यापार क्रीब-क्रीब उठ गया है । 
बन्त्रवादी लोग फ्टते है. कि अ्रत्र॒ दुनिया में बाजारों बी स्ोज कोई राष्ट्र 
नहीं करेगा। चीन उत्पादन में स्वय पृर्ण हे गया। भारत उत्पादन में 
स्य पूर्ण हो गया। श्रक्रिता उपादन में स्वर पूर्ण हो गया। अन्र बौन 
ग्होँ बाजार सोडेगा ! श्राज जो होड़ है, वह याजारों वी नहीं है, (४एफ 
2000५ दी है। प्रतियोगिता इस बात वी है. कि यन्त्र, पन्‍्त-विशारद और 
यन्त्र-बिया, तीनों इन दर्शों कों कौन य्यादा देता है! शिवि, द्थीचि 
के वशज्ञ हैं ये रस ओर अ्रमेरिका, जो क्पोत के सक्षण के लिए श्रपना 
सावित शरगर ८ टेनेवाले है! वे लोग आपको यन्त्र मी देंगे, यन्‍्ब- 
विशारद भी ठेंगे ओर वन्‍्त्र-विया भी ठेंगे । इसलिए, कि श्राप उनकी 
बगधरी पर पहुँचरर उन्हें फेंक दें । यह सोचने बी चीज है और गह- 
राह में भारर सोचने को चीज़ है। दुनिया में से बाजारों का अर्थशास्त्र 
समाप्त हे रहा है। अमेरिका जितना उत्पादन कर्ता हे, उसमें से कुछ 
उत्पादन आपको मुफ्त में हे सकता है, इसलिए, अमेरिका का अर्थशास्त्र 
चल रहा है; नहीं तो चल नहीं सकता | जैसे, उसके पास इतना गेहूँ दो 
गया कि अमैरिकाबाले उतना खा नहीं सकते। और अगर सा सकते हैं, 
तो गेहूँ के दाम सस्ते हो जे हैं। गेहूँ के दाम रुस्ते हो जाते है, तो 
फसान मसता है। गेहूँ के गम सस्ते न ते, अमेरिकावाले गेहूँ भी खार्ये, 
तो फिर बचे हुए गेहूँ का स्टॉक क्या करें ! दिन्दुस्तान के लोगों को 
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जटराग्नि पर्याप्त प्रदीष्त है, उसमे थ्राहुति दे दें। यह श्रत्न-यज्ञ हो रहा है | 
कल यदि हिन्दुस्तान कह दे कि दम कोई मिखारी नहीं है, तुम्हारा श्रन्न 
हमे नहीं चाहिए, तो कया होगा ? श्राप जिसे विनिमय और विक्रय का 
अर्थशात्र कहते हैं, वह अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे ज्यादा दिन चलनेवाला नहीं 
है| आज उसका स्वरूप एक तरह का विनिमय है। याने जो अ्रप्रगतिशील 
राष्ट्र हैं, उनमें से कच्चा माल और इंधन ले लो श्रौर उन्हें यन्त्र दो, 
(09ञांश 80008 दे दो। कल जैसे मिल खड़ा दो गया, ऐसे एशिया 
के दूसरे देश यदि खड़े हो जाते हैं, तो कच्चा माल मिलना बन्द हो जाता 
है। ईंधन, पेट्रोल, लोहा, कोयला मिलना बन्द हो जाता है। यह श्रगर 
चन्द्‌ हो जाता है, तो शअ्र्यशात्ल समाप्त हो जाता है। तो बाजार का, 
साम्राज्यवाद का और उपनिवेशवाद का 05 7शा॥08 गया। 


विचार के क्षेत्र में सघर्प 


गति का तत्त श्रव एक ही रह गया है---8760-(00॥77एश8ा/ 
और 7270-0077/0ण790, हम श्रव बाजार से उठकर विचार के, दिमाग 
के चेत्र मे शा गये हैं | श्राज का जो सघ्प है, वह 'वाद' का है। विचार 
का है। इसमें एक तरफ लोकतन्त्र खड़ा है। जिसे आप ै7॥- 
(ण7ाण्णा४० कहते हैँ। लोकशाहो खड़ी है--कम्युनिस्ट-विरोधी छावनी 
में | इसका परिणाम यह हुआ है कि कम्युनिज्म का विरोध करते-करते 
वह पूँजीवाद की छावनी में पहुँच गयी | उस छावनी में पहुँचने से लोक- 
शाही ए/०॥४४७ 5866 ( कल्याणकारी राज्य ) बनकर रुक गयी है। 
मजदूर को श्रच्छा खाना, अ्रच्छा कपढ़ा, श्रच्छा मकान मिल जाय | यहीं 
तक आकर वह रुक गयी है। इससे आगे मजदूर और मालिक ही न 
रहें, ऐसी प्रेरणा निकल गयी। क्यों ! इसलिए कि कहीं ऐसा न हो कि 
कम्युनिज्म श्रा जाय | कहीं कम्युनिज्म न आ जाय, यह डर क्यों है | इस 
डर के लिए क्या कोई आधघार है ! 


सर्वोदिय के सांस्कृतिक शाधार ( २ ) ३६१ 
लोकशाही की दुद्शा 


आज संधार की एकन॑चमांश घरती ओर १५ फौसदी जनसंख्या 
कम्युनिस्टों के हाथ में है। इसलिए कम्युनिस्ट कहते हैं कि झत्र न तो 
लड़ाई की जरूरत है, न हिंसा की ही, भरत तो ,पालमेंटरी पद्धति से और 
अहिंसा से क्रान्ति हों सकती है। यह बात गांधी नहीं, विनोवा नहीं, 
ख श्चेब कहता है | इसलिए, कम्युनिस्लों ने एशियाई देशों की राष्ट्रीयता 
के साथ अपने को जोड़ दिया । उधर अमेरिकन पूँजीवाद के साथ सोशलिब्म 
का गठबन्धन हो गया | इसलिए, लोकशाद्दी का कदम आगे नहीं बढ़ रहा 
है। विनोश कहता है कि लोकशाही को कांचन की सहेली नहीं बनने 
देना चाहिए | वह सम्पत्ति की व्हलनी न बने। श्राज श्राप श्रौर हम 
बुद्धिमान हैं। लेकिन हमारी बुद्धि का क्या हाल है ! हमारी बुद्धि सम्पत्ति 
की यहलनी है| तलवार की दासी है और बवैमव की अधिकारी है। हमारी 
बुद्धि की जो हालत है; वही लोकशाही की हालत है। क्योंकि आखिर 
लोकशाही है कियकी ! आपकी और मेरी | आज की लोकशाही मैं एक 
दूसरा दोष यह है कि उसे बहुमत के आधार पर चलना पड़ता है और 
साधारण नागरिक में लोकहित की प्रेरणा बहुत मन्द द्वोती है ओर यदि 
चह थोड़ा-बहुत खुशहाल हो गया दो, तत्र तो बिलकुल ही नहीं होती । 
किसान श्रौर सजदूर को यदि थोड़ा-सा श्रच्छा भोजन मिल जाय, अच्छा 
मकान मिल जाय, पहनने के लिए, बितना चाहिए, उतना कपड़ा मिल 
जाय, तो फिर आप यदि उससे कहूँ कि समाजवाद की स्थापना करनी है। 
वर्गों का निराकरण करना है, तो वह कहने लगेगा कि खाक करना है | 
तुम्हारे दिमाग में कीड़ा है | मौजूदा सरकार भौतिक सुख का आश्वासन 
दे सकती है, पर दूधश तो ऐसा आश्वासन भी नहीं दे सकता। कांग्रेस 
कुछ नहीं कर सकती, यह बात लोग जानते हैं, पर वूतरा कोई कुछ कर 
सकता है, इस बात का लोगों को भरोसा नहीं है। इंग्लैंड में भी यही 
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हालत है | मजदूग वह जानते हैं कि कजग्वेटिव कुछ नहीं करेंगे | चनता 
जानती दै कि ऊर्दी कम्थुनिप्म न थ्रा जाय, इस डर से मबदर कुछ 
नहीं करेंगे। इसलिए दोनों के कार्यक्रम करीब-करीब समान है | हमारे 
यहाँ मितने दल है। सबके प्रोग्राम करीय-करीच समान हैं। यह बात दसरी 
है कि उसी बात को छुछ जोर से कहेंगे, कुछ धीरे से कहेंगे, पर वे सब 

कहेंगे एक द्वी वात | लेकिन कर्यक्रम में कोई अ्रन्तर नहीं है| दुमका कारण 
समझ लेने की आवश्यकता है। पार्लमैंटगी पति की यह मर्द है कि 
बह बहुमत के आधार पर ही काम कर सक्ती है 


विनोवा का साथ 


सावारण नागरिक में जन-सेवरा की था लोगहित की ग्रेस्या हमेशा 
प्रधान नहीं होदी । वह प्रेरणा जाग्रत कैसे हे, उसका राम्ता विनोग्ा 
टिखला रह है। चीवन मी बाँठ, मृत्यु भो बॉँटी, गरीबी भी बॉदी, 
अमीरी मी ब्टी, काम भी बाल, आराम मी बाँय, मालक्यित भी वॉटी 
ओर मेहनत भी चाची । लेकिन यह कैसे ? स्वव-प्रेरणा से। स्वयप्रेरणा 
का कारण में वा चुका है । आज सत्ता की सा है, इसलिए सास्क्ृतिक 
0४7॥0705 खतम हो गया। यह स्पर्धा इसीलिए है कि आप जो नहीं कर 
रहे हैं, वह घबरदन्ती तमाचा मारकर आपसे कराया जाय। शक्ति के 
उपयोग का यही मनलब है कि जो चीज द्राप ल्वथग्रेरणा से नहीं कजा 
चाहते, उठे मैं सत्ता के प्रयोग से कग लूँ। सरकार वह ओचनार है, जिमसे 
आप लोगों ते उनको इच्छा के विदद्ध काम करः जे हैं) इस बात वी 
नया है कि वह औजार किसके हाथ में हो। तॉगे के घोडे को कोई दस 
चेढ़े लगाये या जेई पाँच, पर बगैर कोढ़े के वह नहीं चलेगा, ऐसा इमने 
मान लिया है | इसे 'राज्यनिष्ठ ऋनित! कहते है | यह लोकतान्त्रिक क्रान्ति 
है, छोकसचात्मक ऋान्ति नहीं | लोकसत्तात्मक क्रान्ति लोगों के घुरुयाये से 
होनी चाहिए। लोग क्रियाशील होने चाहिए । प्रइ॒त्ति लोगों में जाग्रत 
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होनी चाहिए । इतलिए लोकशाही की छुनियादों को मजबूत करने का 
घुंक रास्ता विनोवा हमारे सामने रख रद्दा है। वह कहता है कि नागरिक 
लौर नागरिक में विश्वास बढ़े, नागरिक का और नागरिक का जो संदेह 
है, वह समाप्त हो जाय । वह कहता है कि संपत्ति का यदि समाजीकरण 
नहीं द्ोता है, सम्पत्ति स्वयं-प्रेरणा से सगवान्‌ को समर्पित हो जाती है, 
सो चागरिक नागरिक के निकट भी आ जाता है और संपत्ति का निराकरण 
भी हो जाता है। साम्राज्यवाद, उपनिवेशवाद श्रोर व्यापारवाद, ये तीनों जहाँ 
समाप्त हो गये, उसके बाद आया किसानों का कम्युनिज्म | तभी तो वह एक 
अगला कदम है। हम कहते हैं कि उसे हमें सोदय की लोकशाही में परिणत 
कर देना है। पर जब हम कहते है कि पार्टी-पद्धति से यह नहीं होगा, तो लोग 
हमसे पूछते हैं कि “तुम दूर रहकर क्या करोगे !” हम कहते हैं कि दूर 
रहकर सबकी सेवा होगी। हमें एक का नहीं, सबका सहयोग चाहिए । 
तब हम सत्ता की स्पर्धा में केसे जा सकते हैं! हमें तो सबको मित्र 
ओर सहयोगी बनाना है, फिर हम किसीकों अपना प्रतिपक्ती कैसे बना 
सकते हैं ! चुनाव में, सत्ता की सर्था में प्रतिपक्षी तो होता ही है। 
साथ ही एक महान्‌ भयंकर अनर्थ और द्वोता है। वह यह कि एक नागरिक 
दूसरे न/गरिक की प्रतिष्ठ और लोकप्रियता को जर्मीदोज करने में लग 
जाता है | सोचने की बात है कि ऐसी लोकशाही मैं से मानवीय मूल्यों का 
विकाठ केसे हो सकता है ! सत्ता की प्रतित्प्धों इस लोकशाही में इसलिए. 
है कि श्राज की लोकशाही पूँजीवाद की वेटी है। सम्पत्ति के लिए स्पर्धा 
पूँजीवाद का लक्षण है। पूँजीवाद की बेटी-श्राज की लोकशाही ने सत्ता 
की स्पर्धा को अपना परम कतव्य मान लिया। हम इस चीज को मि 
देना चाइते हैं। यह भावरूप विधायक क्रियात्मक कदम है। इसमें किसी 
तरह का निषेध नहीं है। सब्रका स्वागत है। हम सहायता सबकी लेंगे, 

हायक्र सबके बनेंगे, पर आशित किसीके ने रहेंगे। न तो सम्पत्ति के 
और न सत्ता के | 
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तो लोकशाही का सास्क्ेतिक मूल्य यह माना जायगा कि कोई भी 
नागरिक एकनदूसरे से न डरे | तभी नागरिक एक-दूसरे का विश्वात करें | 
नागरिकों के बीच का भय और अविश्वास, दोनों का निराकरण हो | इतना 
ही नहीं, सबको समान वोट है। नागरिझ की त्वतन्त्रता की और नागरिक 
के मत वी भूमिका समान माननी चाहिए। तब लोकशाही में पवित्रताः 
टाखिल होगी | 


लोकशाही का आध्यात्मिक मूल्य 


मैं मानता हूं कि पढे-लिखे आ्राद्मियों में से ही नेतृत्व झाता है। जो 
बिगाड़नेवाले होते हैं, वे बनाते हैं। इम और श्राप श्राज बुद्धि का जो 
उपयोग कर रहे हैं बह उपयोग करने के बढले हमारी घुद्धि यदि क्रान्ति 
की ओर काम कर जाती है, तो इससे देश में एक बहुत बड़ी शक्ति झ्रात्ती 
है। भगवान्‌ की सत्ता और बुद्धि की सत्ता को मैं एक ही मानता हूँ। 
अत्र इतना काफी नहीं है कि मैं ओर आप व्यक्ति के नाते वरावरी 
पर हों। यह भी आवश्यक है कि गुर्णों का भेद होते हुए भी मलुष्य 
के नाते मेरा ओर श्रापका मूल्य एक हो, याने मनुष्य की विभूति 
में इम दोनों समान माने जायें | यह 'लोकशाह्वी का आध्यात्मिक मूल्य 
है। इसे लोकशाही को आध्यात्मिक नींव कहते हैं। मनुप्य वी 
विभूति ही पर्योप्त नहीं है, उसके साथ साथ सृष्टि भी विमृति बननी 
चाहिए, । सृष्टि यदि विभूति बनेगी, तो उतना भी काफी नहीं है। 
उसके साथ-साथ समय भी विभूति वननी चाहिए. ओर देश बाने भूमि 
भी विभूति वननी चादिए। यह जो समवादी विभूतियोग है, इसमें से 
जीवन सगीत वन जाता है और क्रान्ति एक ललित-क्ला वन जाती है । 
इसे हम जीवन का समवादित्व कहते हैं| क्रान्ति को हम एक लतित- 
कला में परिणत कर देते हैं। अ्रव शल्त्र-प्रयोग में वीरृत्ति भी नहीं 
रही और इुर्वलों का परित्राय भी नहीं रहा। इसलिए शस्त्र मे 
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साह्कृतिक प्रगति का तत्त्व नहीं रह गया । बन्त्र में भी साध्क्ृतिक प्रगति का 
तत्त नहीं रह गया है। मेहनतकशों को आराम और वेकार्सो को फाम, यह 
तो यन्त्र का विलकुल प्राथमिक्त उपयोग है | यन्त्र बस्तुत, इसलिए है कि 
मनुष्य के शरीर ओर उसके श्रवयव की शक्ति तथा उसके शुर्णों का विकास 
करे । यदि ऐसा न हे, तो उपक्रण में गति का तत्व नहीं रह जाता । 


क्रान्ति का अन्तिम कद्स 


श्राज अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे से बाजारों का लोप हो रहा है । साप्नाप्य- 
वाद समाप्त हो रहा है, उपनिवेशवाद के दिन लठ चुके है। सामृह्दिक 
तानाशाही थ्रा गयी है, लेक्नि उसके भी दिन अ्त्र ज्यादा नहीं रहेंगे । 
क्योंकि क्रान्ति श्रव किसानो की क्रान्ति होगी। एशिया में 3800000 
0078 ्रिए0॥0७]४07 ( एशियाई देशों के स्वातत्य ) के साथ 
एशिया और अक्रिका में उपनिवेशवाद श्रोर साम्राज्यवाद का जो प्रतिरोध हो 
रह है, वह क्रान्ति का अन्तिम कदम है। 000)68' 7)श॥0७8९ए, जनवा 
की लोक्शाही धोरे-वीरे उर्वोब्य की लोकनीति में परिणत होनी चाहिए | 
नहीं तो उसमें 70, 77708 ( गति का तत्त्व ) नहीं रहेगा । 

लोक्नीति और राजनीति में मुख्य अन्तर ये हैं « 

राजनीति में शासन मुख्य है, लोकनीति मे अ्रदुशासन मुख्य है 

राजनीति में सत्ता मुख्य है, लोकनीति में स्वतन्त्रता मुख्य है। 

राजनीति में नियच्रण मुख्य है, लोक्नीति में उयम मुख्य हैं। 

राजनीति में सत्ता की स्पर्धा याने अधिकारों की स्पर्धा मुख्य है और 
लोकनीति में क्व्यों का आचरण मुख्य है। 

उम्मीदवारशाही आज की लोकनीति और हमारी लोकनीति नागरिक 
वी स्वतन्त्र सत्ता | एक-दूसरे पर भी सत्ता नहीं । 

प्रश्न है कि इसके अनुरूप अर्थनीति क्या होगी! अ्र्थनीति में 
इतना ही काफी नहीं है कि स्पर्धा न हो, अ्र्थनीति में इतना ही काफी नहीं 
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है कि उत्पादन उपयोग के लिए हो | श्रर्थनीति में श्रतर यह होगा कि परि- 
श्रम दरएक का द्ोगा, ढोकिन भ्रम का फल भगवान्‌ का होगा । मेरे अमर का 
फ्ल मुझे मिते, यहाँ तक समानवाद आया मी, पर श्रम मेरा है और फल 
भगवान्‌ कए, यह निष्काम कर्मग्रोग, यह कर्म का फल्ल कृष्णापंण करने का 
योग, हमारी श्र्थनीति का, सर्वोदिय-अर्थनीति का प्रमुख सिद्धान्त है। केवल 
सम्पत्ति और स्यामित्व ही भगवान्‌ का महीं, श्रम का फल भी भगवान्‌ का 
होगा । यह लोकनीति और इसके श्रनुरूप श्रर्थनीति ही सर्वाद्य की अर्थ॑नीति 
है। हमे स्मरण रखना चाहिए कि विज्ञान तटत्थ होता है। भूल्यों की 
स्थापना करने की शक्ति विज्ञान में नहीं होती । विज्ञान जीवन का बाहरी 
नकशा बदल सकता है, सस्क्ृति का आशय बदलने की शक्ति विज्ञान में 
नहीं है। शस्र भौर यन्त्र में तो यह शक्ति थी ही नहीं। इसलिए इन 
तीनों मैं गति का तत्त्व अत्र नहीं रह गया है । 


श्रसफलता की चिन्ता अवाछ्ुनीय 


इम मानते हैं कि इस प्रयोग की श्रसफलता भी दूसरे प्रयोगो की 
सफलता से उब्ज्वल्ञ होगी। इसमें हम यदि असफल भी हुए, तो दूसरों पी 
सफलता से दुनिया को एक कदम आगे ही ले जायेंगे । हमारी श्ष्फतता 
मुकाम तक भले ही न पहुँचाये, लेकिन बहुत-सी मजिल काट देगी। ४ 
लिए, असफलता से डरने की बात नहीं। ऊपर जो भवन बनेंगे, श्रथरियों 
चनेंगी, छुतें बनेंगी, उनमें जो पच्चीकारी होगी, जो उगमृता झर पग- 
मरमर के पत्थर लगेंगे, वे दूसरों के लिए छोड़ दोजिये। उसकी नींव मै 
जो पत्थर भरने पढ़ेंगे, उनकी आज जरूरत है। जो नींव के पत्थर बनेंगे 
उन्हें कोई नहीं टेखेंगा | इनके ऊपर नाम भी नहीं लिखा जायगा | ऐड 
पत्थरों की श्रवश्यकता है और भगवान्‌ की कृपा से आपको वह समा 
प्रात है। सफलता और अ्रसफलता का णो विचार करता है, वह कमी 
सफ्ल नहीं होता, क्योंकि उतका ध्यान सफलता की ओर रहता है, करने भी 
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ओर नहीं जमता | करने की ओर जिस ध्यान रहता है, उमे कमी कसी 
सफलता अपने-आप मिल जाती है। 

रवि ठाऊुर ने गाया कि आँस़ पर मैंसे पलक अपने-आप जुस्ती है, 
उस तरह से सफलता प्रयत्न पर अपने-आप जुटती है। हो सकता है कि हम 
सफल न हो। हो सकता है कि विनोया भी सफल न दो, पर अ्रसफलता 
मैं ही इमारा जीवम कंचन बन जायया। उसकी कोई चिस्ता बरने वी 
जरूरत नहीं है। गाधी सफ्ल नहीं होता, तो क्‍या दम कहते कि अ्रहिंता 
झतफल हो गयी, गाधी असफल हों गया! लेक्नि देश को तो बह 
ल्वगाज्य के दरवाजे तक पहुँचाकर जाता। इसकी श्राप चिन्ता न करें| 
आज पुराना वर्ष बीत रह है। जो बीता, वह हमारे पितरों में शामिल हो 
गया। पितृलोक में चला गया। वह कोई मुफ्त नहीं गया। आनेश्नला 
वर्ष कल से शुरू होता है |?" 


५४850: 
% खादीआम में शिपिराधियों के बीच ३१-१२-५६ का दीक्षारत 
भापण । 


| स्‍्यों [8 पीमांसा 

सामाजिक गूस्यों की मीमांसा ;२१; 

सर्वोदय की धेष्टि में जीवन एक विया भी है श्रोर एक कला भी है। 
अगवदगीता के दर अध्याय की समाति पर आता है--इत्ति श्रीमदूसग- 
बद्गीतासूपनिपत्सु अद्याविद्याया चोगशास्त्रे !” श्रथौत्‌ ब्रह्म-विया भी है 
और शात्न भी है। जीवन यदि केवल शाजञ्ल है, तो हमारे लिए उसका 
कोई उपयोग नहीं । 

कल्ना का जन्म 

मौमासको ने एकाथ बात का चढ़ा सुन्दर विवेचन किया है। शात्त्र में 
वाक्य आया, “अग्निहिमस्य सेपजस्‌ ।” “ठड की दवा श्राग है ।! भत्ता 
यह कहने की क्या जरूरत थी ? सभी जानते हैं इस बात को। पर शात्ल- 
कार शराब तो पिये था नहीं | फिर उसने ऐसी बात क्यों कही ? तब कल्पना 
की कि सामने कोई व्यक्ति खड़ा शेंगा, जो र्दी में ठिद्ुर रह्य होगा, उसके 
पास काफी कपड़े नहीं होंगे श्रोर उत समय धूप भी नहीं रही होगी। उसे 
यदि शाह्ल कहता है कि 'ठड की दवा श्राग है), तो इसका मतलब यह है 
कि तू आग के पास चला जा, श्राग की खोज कर |? यहाँ से कला का 
आरम्म होता है। एक विया तो हो गयी। आवश्यक शान हो गया कि 
श्राय ठड की ढवा है। लेकिन आग कैसे प्रा्त करूँ ! आ्राग कैसे जलाऊँ! 
श्राग कहाँ मिलेगी ! ऐसे विचार वह करने लगता है, उसके बाद वह 
कोशिश करने लगता है | यह आज का 'योग-शास्र' कहलाता है | 

जीवन-कला का रहेश्य--सद्दानुभूति 

जीवन की कला त्रह्मविया है। उसका मुख्य उद्देश्य है--जीवमात्र 

के लिए, सृष्टि में जितने प्राणी हैं, उन सबके लिए. समादर ! प्राणीमात्र 
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के लिए आदर में तद्ानुभूति भौ आती है। उसकी वाणों मेरी वाणी हो 
जी है, उतकी ग्रतु॒भूति मेरी अनुभूति हो जाती है । 

माव लीजिये, कोई आदमी बीमार है। गले में गाँठे श्रा गयी हैं, 
बाहर ते सूजव दिखाई देती है। वैद्य-डॉक्टर कहते हैं. कि अ्रव इसके हलक 
के नीचे पानी भी नहीं उतर सकता | वह वित्तर पर पड़ा छुट्पटा रहा है । 
श्राप फिसीसे कहते ६ कि “चलिये, जरा उन्हें देख लीजिये !” वे कहते 
"आई, हमारे लिए कोई दूसरी तेवा बता दीजिये, हम मरीज की कोठरी 
में नहीं जायेगे । उसकी दालत इमते देखी नहीं जाती दे |? सोचने की 
बात है कि बीमार तो वह है और दु/ख उन्हें होता है! उनकी श्रनुभूति 
ओर उतकी अनुभूति एक दो गयी है। उसके हुःख में वे शामिल हो गये 
हैं। दूसरे के दुःख में शामित होने की यह जो प्रक्रिया है, इसका नाम 

सहानुभति, जीवसात्र के लिए सहानुभति । अंग्रेजी में इसे +४॥)): 0६ 
प्रयाएशय 503272४77ए कहते ईं--सहादुभति का अमृत । यह जीवन 
की ब्रद्ा-चित्रा है । 

भूतदवा अलग चीज है, सद्दनुभूति अलग | जो दया का पात्र होता 
है, उसकी भूमिका कुछ दूसरी होतो नुभूति सजीव की सद- 
आबना है। समाजशात्न में लिये इस 'जीवन की विद्या' कहेंगे, वह सहजीयन 
थी जिया दे। बह विदा मुफ्ते आपके साथ ओर आपको मेरे साथ जीना 
दिखाती कै द्मे एक-दूसरे की जिन्दगी में शामिल होना सिखाती है। इसके 
लिए, जिस आचार की जरूरत होती है, उसे हम 'योगशात्त्र' कहते हैं । 


पहला कदम कौन उठाये ? 
सह विचार की भूमिका से जब हम जीवन का विचार करते हैं, तो 
डमका मुख्य लक्षण है--सद्ानु भूति | सुख देने से सुख मिलता है और हुः 


देने ते दुःख । जो बेओगें, बह काथेंगे, जो दिया द्वोगा, तो पाओोगे | इसे 
पारमार्थिक दिसाय कहते ई। अ्ंगेजी में इसे 20000॥ १0॥6, सुबर्ण निम्रम 
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कहते है। इसे हम जीवन की कला कहते हैं। जीवन का विज्ञन है--सहलीवन | 
जीवन थी कला है--सुख देने से सुख होता है, दुःख देने से दुख होता है। 

अश्व प्रश्न यह उठता है ऊि सुख देने झा आरम्भ कोन करे ? अ्मिक्रम 
कौन करे ? पहला कदम आप उठावें या में ! 

मान लौनिये कि मेरा यह विश्वाम हो गया है कि फलों आदमी बड़ा 
होशियार है । जय तक वह छुछ नहीं करता, त्व तक में क्यों कदम 
उठाऊँ ! यह भ्रतियोगी जीवन! कहलाता है। इस जीवन में अमिकरम, 
पहला कदम उठाना सामनेवाले पर छोड़ दिया है। 

'वाहि बोड तू फूल? 

योग-शास्त्र क्या है ! वह कहता है कि पहला कदम तुम अपनी तरफ 
से उठाओ | नो व्यक्ति तुम्हारे लिए कटे बोदा है, उसके लिए तुम फृण 
ब्रोश्नो | प्रश्न हो सकता है कि 'ऐसा क्यों करें ? वह कटे बोता है, तो हम 
फूल क्यों वोयें ! इसीलिए कि जो वोशोगे, वह कायेगे। वोकों फूल के 
कूल हैं, चाका हैं तिरसूत् ! 

सेठ जमनालाल की तरह “आपको यदि पैसे लेने हैँ, तो पहले रसीद 
दीजिये, वाद में पैसे लीजिये भर यदि पैसे देने हैं, तो पहले पैंसे टीनिये, बाद 
में रसीद लीजिये।”? यह व्यवहार श्रादमी करेगा; तो दोनों वैठे ही र- 
जायेंगे। यह श्रव्यवद्याय है । इसलिए अमिक्रम, पहला कट्म हमें उठाना 
चाहिए। सदाचार का भारम्म अपने से होता है। पहला कदम कौन 
उठायेगा ! पहला कठम में उठाऊंँगा। इस अमिक्रम का नाश कभी नहीं 
होता | बितने पहला कदम उठा लिया, उसके लिए कोई खतरा नहीं है! 
सदाचार मैं पहला कदम हम उठायेंगे, जवानी कदम नहीं । 

सामाजिक जीवन में सदाचार 

१६३४ की श्रसृतसर-काग्रेस में एक ओर था गाघी और दूसरी 

झोर तिलक । तिलक स्वय बहुत कम बोले | समस्या यह थी कि अमृतसर 
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में जो हत्मावारठ हुग्रा, उम्मे सरजार की निन्‍्दा की जाय। गाघी ने कह 
फि "हस़वार की निन्‍द तो अपण्य कीजिये, लेक्नि उसके साथ साथ उनता 
दी और से जे ज्यादती हुई, उतती भी निन्‍दा करिये | * राजनेनाश्रं, ने कह 
कि “यद शरम भूल मय्ण्पर यर्य आ गया है। यह कहाँ के मृल्य क्यों 
हा ग्टाद ! प्रागम्मिक मूल्यों को राजनीति में दाग्ण्लि करना चादता दे 
ग्रौर सगमर की शक्ति तो मजबूत काना चाहता हे।? बहुत लोगों ने 
गाधों का विेध जिया लेक्नि छुछु ऐसा था कि प्रतियर वी शक्ति अजेज्ञा 
गाघी राजा था | और लोगों के पास तो मिर्फ जार्तो का जमा-ख्च था। 
गांधी में श्रतिकार की शक्ति 

एक काह्यनिर फ्टानी है. कि एक बार गांवी, त्तिलक और गोसले 
ट्रेन के एस ही ठिब्ने में नठे हुए थे। डिन्तरे के थादर तख्ती पर लि 
थाड़ि “4७३25 66 0 3 एाणृ९ गान 2१७0 3780-न तत्व ! 
कोने श्लोर नीमगोरे लोगों के लिए * / गोसले ने कद्ा कि “यह टौक 
नहीं | में गाई के पास जता हैं और पह पद्ी निम्नलने के लिए कटा हैं । 
थद्धि बट नहीं मानेगा, वो में स्टेशन मात्यर के पाल जाऊँगा। वह भी नहीं 
मनेगा, तो में रेल-मन्त्री के पास जाऊँगा। वह भी नहीं मानेगा, तो वाय- 
सगप के पास पहँँलुँगा ।” तिल ने क्झ, “ऐसा क्यों करते हो ! उनके 
पाउ जाने वी फोई जरूग्त नहीं । वद_ तरती दी निकालकर फेंक दो।!! 
गाय ने क्या, “तस्ती भी रहने दो, श्रौर उझो भी यहीं |! न तो क्सीके 
पास जाने की जरूरत है, न तख्ती निसलने की जतग्त है। इस टिव्ये 
यो इस तरत ने सरक्तित रखने वी कोर्ट जरूरत नहीं हं। इधलिए हम 
यहाँ से नहीं इटेगे। ? 

ऐसो प्रतिझ़ार करने वी शक्ति केवल गायी में ही थी, ओर सिसीम 
थी द्वी नहीं। इसलिए सय लोगों को गांधी की बात माननी पड़ी | 
ससार के राजनीतिशो ने भिन्नमिर प्रकार से उसकी आलोचना की। 

र६ 
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लेकिन सदाचार के वैज्ञानिकों ने लिखा कि श्रमृतसर की काम्रेंस मैं सामाजिक 
जीवन के सदाचार का अदभुत अध्याय लिखा गया है | 


पहले दो, फिर लो 

तुम दूसरों से जो चाहते हो, वह दूसरों को पहले दें दो, बाद मैं तुम 
पाश्रोगे। पहला कदम उठाने तक नीतिशास्त्र आ गया है । सुख चाहते हो, 
तो पहले ठुम सुख ठो, वाद में लो। १। सेर सुख चाहते हो, तो *। सेर 
सुख टो । तराजू से तौलकर बिलकुल बरावर दो। ग्राधी कहता है, तुम 
दूसरों से जितना चाहते हो, उससे अधिक दो। दूसरों से यदि १ सेर 
चाहते हो, तो उन्हें १॥| ऐेर गे | यहाँ ब्यान लेना नहीं है, व्यान टेना है। 
यह है--सहलीवन का कर्मयोग-शास्त्र ! दूसरे के जीवन में ठु्हें शामिल 
होना है, अपने जीवन में दूसरे को शामिल करना है। 


उपकार--एक सामाजिक मूल्य 


मान लीनिये कि मैं रात में जा रहा हूँ । रिक्शे का घक्का लगने से 
में गिर पढ़ता हूँ । मुझे चोट आ जाती है। रामकृष्ण शर्मा एक्के में 
चेंठकर जा रहे हैं। मुझे देखकर कहते हैं---/दादा, मेरे एक्के में थ्रा जाइये | 
आपके घर तक पहुँचा दूँ । आपको चोट भी आयी है।” अब प्रएन है 
कि शर्माबी का में बहुत श्राभारी हूँ । इसका बदला कैसे चुकाऊँ ! क्या 
सैं ऐसी कामना करूँ कि ऐसा मौका एकाघ दिन उन पर भी आये और 
उठ वक्त मैं उनकी मदढ करूँ? क्या यह सढाचार होगा १ लोग तो इसे 
“हार! कहते हैं। लेकिन मैं कहूँगा कि “शर्माली, भगवान्‌ न करे, और 
किसी पर यदि ऐसा मौका आये, तो मैं उन्हें ऐसी ही मदद करूँगा।” 
यहाँ उपकार एक सामाजिक सूल्य वन जाता है। इस प्रकार हम सर्वो- 
ढय की और एक-एक कदम आगे बढ रहे हैं | 

हमें दूसरे को अपनी बमिन्‍्ठगी में शामिल करना है। दूसरे को चुत 
जेने में सुख होता है और दुःख ठेने में दुःख होता है। लेकिन पहला कदम 
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मैं उठाऊँगा। लोगों से ठुम बितना चाहते हो, उठसे अधिक दुम उन्हें 
दो। यह छुबर्ण नियम नहीं है। यह तो जोवन का सिक्का है। थीवन के 
सिक्के के लिए. सराफे के नियम लागू नहीं होते। तो पहला कदम तुम 
डठाओो और फिर जितना चाइते हो, उससे ज्यादा दो । यह लेस-टेन नहीं 
है, यह परत्पर उपकार नहीं है । यह सामाजिक मूल्य है। उपक्ार सामा- 
जिक मूल्य तभी बनता दै। जन प्रत्युपकार नहीं होता हैं। उपकार निरपेक् होन 
चाहिए। सापेज्ञ उपकार, उपकार नहीं है। हम पतिदान भी नही चाहते 
और प्रत्युपकार की भी शआ्राणा नहीं करते, ऐसा जो उपकार होता है, उसे 
दस समाज-वर्म कहते हैँ | वह सामाजिक मृल्य बन जाता है । 

इन सामाविक मूल्यों के आधार पर हमें क्रान्ति करनी है। हमारी 
ऋन्ति का जो तन्‍्त्र होगा, उसकी जो प्रक्रिता और पद्धति होगी, उठच्न 
आधार उपकार होगा । उपकार का अर्य है--अपने जैसा दूसरे को देखना । 


आदमी नहीं; हैवान ! 

मैं जब्न छोटा या, तब्र एक डिन मेरी चूत्रा की बेटी छुव पर ते गिर 
पड़ी | मैं डॉक्टर के पास दौड़ा । मैंने कहा, “मेरी चहन गिर गयी है, वह 
चेदोश है। आप णरा जल्दी चलिये। डॉक्टर ने कहा--"“में अभी-अ्रभी 
देद्वत से थका-माँदा आ रहा हूँ । सिर्फ एक घूँट चाय पीकर अभी तुम्हारे 
पीले पीछे थ्राता हूँ । तुम चलो।” घर पहुँचते द्वी माँ ने मुझसे प्रा, 
“डॉक्टर क्या कर रहा था £? मैंने कहा, “बह थकरर श्राया था, इस- 
लिए उसने कहा कि एक घूँठ चाव पीकर अ्रमी में तठम्हारे पीछे-पीछे 
आता हूँ।” माँ ने कह, “हैवान है वह | उसका लड़का ऐसे गिर पडता, 
तो क्या वह ऐसे वैठकर चाय पीता १? मतलत; जो दूसरों को अपने जैसा 
देखता है, उसका नाम है इन्सान। जो दूसरों को अपने जैसा नहीं 
देखता 5, उसका नाम है हैवान । जो दूसरे वो अपने जैसा देखता है, 
वट परोपकार करता है, लो दूसरों को अपने बैठा नहीं देखता है, उसमें 
मानवता नहीं है| 


४०४ स्वोद्य-ठर्शन 


आदशे सानव कौन ? 

हमारी इस क्रान्ति का आदर्श है-- मानव | ऐसा मानव, थो निरपेजः 
उपकार करता है, विसमें स्वामाविक सहानुभूति है। दूसरे का हु'ख देखकर 
बिठ्से रद्य नहीं जाता ओर वह जो कुछ करता है, वह इसीलिए करता 
है कि उसके त्रिना उससे रहा नहीं जाता। जो सदाचार के बदले में कुछ 
नहीं चाहता, ऐसे निरपेज्ञ सदाचारी मानव की आज दुनिया को खोज 
है। इसे _म उत्तम पुरुष कहते हैं। यह उत्तम पुरुष निरपेज्ञ उपकार 
क्र सकता है | तीन तरह के पैमाने हमारे पास हैं . 

शसत, 


शात्रशुद्ध सामान्य और 

आदश | 

ओसत वह है, जो है सव जगह, लेकिन पाया कहीं नहीं जाता । वह 
एक कल्पना है| 

एक़ बार 'शेटरी क्लब में भापण करने गया। उन्होंने अपनी रिपोर्ट 
पढ़कर सुनायी | उसमें लिखा था कि हमारी ओठत हाजिरी ८६॥ है | ८६ 
की शजिरी तो समझ मैं आती है, लेक्नि ८६।॥ की हाविरी कैसे होगी ! 
बरोले--औसत है। अर्थात्‌ ज्यादासे-ज्यादा लोगों की हाजिती और 
कम-से कम लोगों की हाजिरी को मिलाकर श्रीौसत निकाला जाता है।” 

भआाज ओ्रोधत आदमी कहीं है ही नहीं । यह कल्पना है। वह आदर्श 
ओर शाख्रशुद्ध तामान्य,--इन दोनों पर निर्मर है। ओसत बहलता है। 
आदर्श दी ओर उसकी जितनी प्रगति होती है, उतना ही श्रौसत मैं 
शेस-कर होता जाता है। इसलिए, मुख्य वस्ठु है आदर्श। आदर्श मानव 
( पुरुष ओर ज्री, ठोनों ) हमारा मुख्य पैमाना होगा। 

क्रान्ति के त्िए तीन बार्ते आवश्यक 
जीवन वी परीक्षा के निकप या पेमाने बिलकुल सही होने चाहिए । 


सामाजिक मूल्यों वी मीमासा ३०७ 


सामाजिक प्रतिशाओं को ही मूल्य कहते हैं। इन सामानिक मूल्यों का 
परिवर्तन, (79700 0० एशए८8 ही सामाजिक क्वान्ति है। इस 
सिरे से उस सिरे तक अदल ठेने का नाम क्रान्ति नहीं है । पहाढ़ की 
जगह तालाय तो भूकप से भी हो सकता है। लेकिन वह कान्ति नहीं 
है। क्रान्ति के लिए तीन बातों की आवश्यकता है: 

९, उद्देश्य, 

२ उत उद्देश्य के अनुरूप साधन और 

9, उस साधन पर मानव का पौरुष | 

विशिष्ट उद्देश्य से, विशिष्ट साधनों द्वारा मानव का पुरुषाथ मिलकर 
समाज परिवतेन ही कऋान्ति है। रास्ता माऊ है, लेकिन कदमों में चलने की 
ताकत नहीं है, तो रास्ते से कोई फायदा नहीं । पैर साबित हों श्रोर चलने 
का जोश भी हों, तन इस सिरे से उस सिरे तक जो परिवर्तन होता है, उसे 
क्रान्ति! कहते है। समाज के त्ाजार-माव वो बदल देना ही ऋ्रन्ति है| 


सामाजिक मूल्यों को कसोटी 


सामाजिक जीवन की प्रतिष्ठा को हम 'समूल्य' कहते है। आमा- 
णिकरता उसका पहला लक्षण है और उसकी कप्तीदी है, अपने जैसा 
दूसरे को जानना । 


बचपन में हमारे स्कूल में एक दफा एक नर्तकी आयी थी। यहाँ 
की नर्तकी का नाच तो हम टेखते नहीं। उससे हम परहेब रखते हैं । 
पर यह परदेश से आयी थी, इसलिए स्कूल-मात्टरों ने ओर पालकों ने वह 
कल्ला देखने की इजाजत दी । नाच काफ़ी श्रच्छा हुआ । पर में गमीर 
होकर सोचता बैठा रहा । मित्रों ने पूछा कि “तू मुँद्र लव्काकर क्यों बैठा 
है ! क्या ठुके नाच अच्छा नहीं लगा ?” मेने कहा--'नाच तो अच्छा 
था, लेकिन मुझे एक विचार आया है ।” उन्होंने पूछा--क्या विचार” 
आया है ?” मैंने क्हा--/नाच तो अच्छा है। उसमे कला भी है | रुचि से 


पे सर्वोदय-दर्शन 


उसे देखा भी, लेकिन में सोचता हूँ कि इस जगह यदि मेरी माँ होती, तो क्या 
में इतनी ही रुचि लेकर, टिकट लगवाकर उसका नाच देखता ओर उसे 
श्रौर लोगों को दिखाना पद्ठट करता !” तब मित्रों ने कहा कि “तूने सोचा 
तो दीक है | वात भी सही है। लेकिन इस तरह सोचना नहीं चाहिए !” 
सर्वोद्य के दर्शन में हमारी कोई अपनी अर्थ प्रणाली या राप्य- 
प्रणाली नहीं है। यह सामानिक मूल्यों का श्रौर सामानिक प्रतिश्ाश्री 
का ही विचार है |& दर 





& चारायसी के धाउनहाल में १६-१-५७ का सार्य-प्रदचन । 


सामाजिक मूल्यों के लक्षण :२२: 


मतुष्य को जिन मूल्यों पर समान में इज्जत मिलती है। उन बुनि- 
यादों का नाम 'भूल्य', ४७]०७ है। प्राचीन परिभाषा में उन्हें 'वामाजिक 
सत्ता या 'सामानिक प्रतिष्ठा' कहते थे | इस चुनियाद को एक सिरे ते 
दूसरे सिरे तक पूरी तरह बदल देने का नाम 'कान्ति! है। सूल्यो के प्रधान 
लक्षण हें---प्रामाणिकता, सचाह, हमानदारी । ईमान, प्रामाणिक्ता श्रौर 
सचाई की परिभाषा है--अपने जैसा दूसरो को देखना। श्र्थात्‌ मै श्रपने 
लिए थो कुछ कहूँगा, वह दूसरों के लिए करूँगा और पहला क्टम 
मैं उठाऊँगा | कोई दूसरा पहला कदम उठाये, इस बात का इन्तजार मैं 
नहीं करूँगा । 

दूसरे के जवाब में जब हम कठ्म उठाते हैं, तो हमारा जीवन प्रतियोगी 
हो जाता है| यह स्वायत्त जीवन नहीं है। स्वायत्त जीवन वह जीवन है, जो 
मेरे हथ में है, जित पर मेरा कब्जा है। किसीकी चिद्दी आये, तो हम जवाब 
देंगे | चिद्दी नहीं आयेगी, तो हम भी जवात्र नहीं देंगे । यह परायत्त जीवन 
है। इसलिए इस जीवन के मनुष्य को नित्य सुख या श्रानन्‍्द श्राह् नहीं 
हो सकता | 

फल्न-निरपेक्ष कतेन्य 

स्वायच जीवन का ही नाम स्वतत्तता है। जो जीवन हमारे अपने हाय 
में है और दूसरे की मर्जी पर निर्भर नहीं है, उठ स्वायत्त जीवन को ही हम 
'छतन्त्ताः कहते हैं| ऐसी हालत मे सचाई का तकाबा यह है किजो 
अपने लिए मै ठीक समता हूँ, बह दूसरे के लिए. करूँगा और झआारम्म 
मैं करूँगा । स्वायत जीवन में हम जो-जो कदम उठाते हैं, वह कमी व्यर्थ 
नहीं जाता । भगवद्गीता के अनुसार उसमें किसी तरह के अमिक्रम का 
नाश नहीं होता। जो आरम किया है, वह कमी व्यर्थ नहीं घाता | झाज 


भ्््य सर्वोदिय-दुर्शन 


भछे ही उसका फल दिखाई न दे, पर आगे चलकर उसका फ्ल दिखाई 
देता है । इसे 'णल-निरपेक्ष कतंव्य' कहते हैं | इसमें प्रतिदान की अ्रभि- 
लापा तो होती ही नहीं, यह भी इच्छा नहीं होतो कि इसका कुछ फल हमें 
मिले | प्रश्न है कि तो क्या हमारा सारा प्रयात निष्फल प्रयास है ? यदि 
हम कोई परिणाम नहीं चाहते, तो फ़िर प्रवास व्यर्थ है ओर व्यर्थ प्रयात 
करना बेबकूफी है। जब्र हम कहते हैं. कि हमारा कर्तव्य निरपेज्ञ हो, तो 
इसका मतलब यही है कि फुटकर फलों की श्राशा छोड़ दी है, श्रन्तिम 
फल की ही आशा रखनी चाहिए | व्यापक अ्रमिलापा का नाम ही निरपेत्ष 
होता है। छोटा जत्र व्यापक हो जाता है, तब्र हम कहते हैं. कि यह निरपेक्ष 
हो गया। जब मैं सबकी भलाई चाहने लगता हैँ, तब मेरा स्वार्थ परा्य 
से आगे बढ जाता है और वह परमार्थ होता है। जीवन के श्रन्तिम फल 
की अमिलापा का नाम है-निरमिलापा | जब हम कहते हैं कि फल की 
अमिलापा मत करो, तो इसमे क्रान्ति का सूच आ जाता है। 


फुटकर सुधार अवाह्ननीय 


फुटकर सुधार क्रान्ति फे शत्रु द्वोते हैं। छोटे-छोटे सुख बड़े सु में 
बाधक होते हैं। जो व्यक्ति सिद्धि के चक्कर मैं फँस णाता है; वह मुक्ति से 
चच्ित हो नाता है | फुटकर सुधार, +४/ण 77807 अन्तिम छुपार के 
रास्ते के रोड़े हैं। ये उसके बाघक हो जाते हैं। अगर बँधता है; तो सु 
बँवता है, दुःख नहीं बेंघता | हम और आप पूँलीवाद के साथ क्यों बेंवे 
है! इसीलिए कि उसने हमे फुटकर मालिक बना दिया । पुराने जमाने में 
हमें पढाया जाता था कि अग्रेजी राज्य से फायदे हैं--तार, विनली, 
रेल; श्रदालतें | गाधी ने कहा--“'े ही वे चीजें हैं, जिन्होंने श्रपको वत्द कर 
डिया था। इन्हें श्राप छोड़ दीजिये । अनात्मा से होनेवाले सुख का त्याग 
करिये |” क्रान्तिकारी की मनोबृत्ति से ओर सुधारवादी की मनोदवत्ि में 
अही अन्तर है | जो फुय्कर सुधारों में उलझ णाता है, उसे 'फलासक्तो 


सामाजिक मूल्यों के लक्षण 2०६ 


अनुष्य वहते हैं | फलामक्त मनुष्य ताक्ालिक मुज़ से अपनो त्वतन्त्रता खो 
डैगा है। निरषेत्त आचरण का मतलब यह है कि हमारे श्राचरण का जो 
उद्देश्य होगा, वह श्रन्तिम होगा। दोनों के उद्देश्य जब अन्तिम होते हैं, 
सो वहां चलकर हम दोनों में कोई टक्कर नहीं होती दै। इमारे सामने 
सख्य प्रज्न यह है कि क्या आथिरू क्षेत्र में मी मनुष्यों के त्वा्ों का हमेशा 
बिरोब किया जा सकता है ? 

माकसे के सिद्धान्त 


श्राधुनिक सिद्धान्त यदि लेने हैं, तो इमें उतरते पहले मकर के सिद्धान्त 
लेने होंगे | उसार में क्रान्ति को विशन का जामा पहनानेवाला सबसे पहला 
व्यक्ति माक्स था। माकस के पहले और फ्यिीने नहीं कहां कि क्रान्ति की 
कोई पद्धति हो सकती है। मास के छुछ सिद्धान्त ऐसे हैं, जो वैज्ञानिक 
यहें जा सकते हैं। उनका विकास कैसे हो सकता है और वे आज के तमाज 
के श्रनुकूल, 0] ॥0-05/४ वैसे हो सकते है, इसका विचार दर्मे करना होगा। 
उत्पावन-पद्धति, उत्पादन के साधन, उत्पादन के सम्बन्धों से मठ॒ष्यों 

के तामानिक, श्राथिक श्रौर राजनेतिक सम्बन्ध निधोरित होते है | 

जीविका और जीवन 


मनुष्य की जैसी जीविका होती है, वैसा ही उसका जीवन बनता है। 
जेपी जीविका, वेछा जीवन--यह मास के सिद्धान्त का निचोड़ है। ऐसा 
नहीं है कि उसके पहले इस बात को क्सीने समझा नहीं था। लोगों ने 
उसे समझता तो था, लेकिन यद्द किसीने नहीं समझा था कि यह क्रान्ति 
का सिद्धान्त हो उक्ता है। समाज-रचना का यह सिद्धान्त हो सकता है, यह 
तथ्य तो लोगी की समझ में आ गया था, लेकिन यह सिद्धान्त गतिशील 
पिद्धान्त है, इस सिद्धान्त के आ्राघार पर कान्ति हो सकती है, ऐसा कितीने 
नहीं समझा था। पर हमारे यहाँ यह तथ्य समझ लिया गया था। 
4उपजीवन' शब्द उसका चोतक है| जीविका का जो तरीका द्ोता है; उसे 
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डपजीवन' कहते हैं| लीवन और लीविका का सम्बन्ध श्रभेव है। एक 
श्रन्य शब्द है--ब्ृत्ति | पुराना आदमी जन दूसरे पुराने आदमी से मिलता 
है, तो यह नहीं पूछता कि आपका पेशा, घन्धा या रोजगार क्या है! वह 
पूछता है कि आपकी इत्ति क्या है ! बृत्ति व्यवसाय से वनती है | 

पालिशवाला सबके पैर देखता है। वह हमारे चेहरे नहीं देखता ! 
हमारी नाक नकदी है या ठीक है, आँखें कैसी हैं, यह ठेखने की उसे फुरंत 
नहीं । पत्ती की आँख पर अपना सारा लक्ष्य जमानेवाले घनुघोरी अल्लुग 
की तरह बह स्िफ जूता ही टेखता है। इसके लिए उसे कोई कोशिश नहीं 
करनी पढ़ती | यह है 07-00 था दृष्टिकोण | जीवन की श्र 
देखने का यह तरीका है । आपका दृष्टिकोण ्रापका नकशा बनाता, बिंगाढ़ता 
या बटलता है। जीवन में उपणीवन का इतना महत्त्व माना गया है। 
नीविका के जो ठिद्धान्त हैं, ओर उन सिद्धान्तों के कारण जो सम्बन्ध 
प्रन्थापित होते हैं, उनमें परिवर्तन करना होगा, यही क्रान्ति है। सबको 
खाना, कपड्ा, मकान मिल जाना क्रान्ति नहीं है। जितनी जरुरत हो, 
उतना खाना मिले, कपड़े की जरूरतें पूरी हो जाये, हरएक फो रहने के 
लिए अच्छा मकान मिक्न जाय,--यह मलुणष्य को सुखी जानवर वना' 
सकता दे, लेकिन साम्ययोगी मानव नहीं वना सकता। इसलिए यह 
क्रान्ति नहीं है। क्रान्ति मै मनुष्य की जीषिका, उपाजन की पढ्ति, 
उसके ओजार श्रोर मनुष्य के एक दसरे के साथ सम्बन्ध बदल जाने 
चाहिए | ऐसा होने पर न तो पण्चिमवार्लों के वर्गमेद रहेंगे ओर न 
हमारे. जातिमेद | जन्मनिष्ठ व्यवखाय का नाम जातिमेद है। मान 
मेँ कि ब्राह्मण भी पेंटमर खा सकता है, भगी भी, त्राह्मण भी 
शानदार कपड़े पहन सकता है, भंगी भी, ब्राह्मण भी श्रच्छे मकान में 
रहता है। भगी भी, दोनों अपनी-अपनी जगह झुली हैं, किर भी यह 
पऋ,्ति! नहीं है। जीविका की पद्धति में जव आमूलाभ परिषतंन होता 
है, तो चह “क्रान्ति! कहलाती है । 
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जीवन से परिवर्तत आवश्यक 


क्रान्ति में मूल्य का परिवतन होगा । सबसे पहले हमें अपने जीवन 
में जल्यों में परिव्तेन करना होगा । लोग कहते है कि हम ऐसी क्ेंशिश 
कस्नेत्ाले ३ कि सबकी पूर खाना, कपड़ा ओर मक्नन मिले। परठु क्या 
आउव्ी पं।थी आपके साथ रहेगी ओर छुल्दाड़ी लक्षइद्ारे के पास १ यदि 
श्पकी पोभी आपके पाठ है, दुल्हाड़ी लक्ड़हारे के पाउ है, वो वह क्रानि 
नहीं है। त्पप्ट है कि आपके जीवन में क्ान्ति नहीं श्रायी | जब यह कोशिश 
होगी कि बुल्दाड़ीबाले के पास दुल्हाड़ी मी रहे और पोयी भी आये, और 
पोथीवाले के पाठ पोथी भी रहे ओर कुल्हाड़ी भी प्रावे, तभी क्रान्ति 
होगी । दोनों सब्बठाची होंगे; दोनों के गोनी साथ में चलेंगे। जो अपनें 
जीवन में वर्ग परिवर्तन कर लेता है, वह मनुष्य हमारी क्तान्ति का पदला 
सिद्धान्त मी है और पहला कर्मा मी है। 

हमारे आर्थिक उयोज्नन की विभूति ऐसा तमवाद मनुष्य ही हो तकत। 
है, चिसमें शाल्शुद्ध तामान्य और आदर्श मानव का सयोत हुआ है। 
बह्ी मनुष्य हमारा 'साम्यवोगी मानव था मानवता की विभूतिं माना 
जावगा। ऐसे मनुध्यों के स्वार्यों में विरोध नहीं होता, क्योंकि वहां पर 
स्वाथ हिंत में परिणत्त हे जाता है। मनुष्य के मत में विरेध हो सकता दे, 
लेब्नि मनुष्यों के दित में; कल्याण मे, कमी विरोध नहीं हो सकता | 


स्वार्थ में विरोव, हित में अविरोध 
कल्पना वीजिये कि एक शहर पी म्युनितिपलिटी में जितने स्ड्स्व हूं, 
वे सभी चोर हैं | उनमें से एक तठत्य यह देखकर कि हम तो सब-वे-सन 
चोर हैं, एक प्त्ताव पेश करता है कि हमारे शद्दर में चोरी करना शुनाइ 


न माना जाव | क्या यह पत्ताव वहाँ की वेठक में स्वौकृत हो उक्तेया 
नहीं हो पेगा, क्योंकि दर मदुष्य अपने लिए चोरी चाहता हैं, दसरे 
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लिए नहीं | उनके स्पा्थों में विरोध है, दित में बिरोप नहीं । स्वा्य॑ में 
टकर हो सकती है, हित में नहीं । 

मान लीजिये कि मेने चोरी करने का विचार क्रिया। भव में सबसे 
पहले प्रार्थना करता हूँ कि हे मगवन्‌, रात अ्रेघेरी हो वा श्राकाश में 
बाबल घिर जाय, ताकि चन्द्रमा न दिखे । जत्र में ताहूकार के घर पहुँचता 
हैं, तो चाहता हूँ कि दीवाल की ईंट इतनी कच्ची हों कि एक लात 
मारते ही टीवाल टूट पडे, भीतर रखी गोदरेज की तिजोरी का लोहा 
पिघलनेवाला हो ओर उसका ताला ऐसा हो कि मामूली कील से मी खुन 
जाय, घर के लोगों को ऐसी नींठ लगे कि वे मृरटे जैसे पढ़े रहें। चोरी 
का माल लेकर जय मे अपने घर पहुँचता हूँ, तो यह चाहता हूँ कि अपन 
चन्द्रमा निकल आये, मेरे मकान की दीवालें इतनी मजबूत हों कि ऐट्म 
चअम से मी न हट, गोररेज की तिजोरी ऐसी हो जाय कि लिस पर किसी मी 
चोट का विलकुल असर न हो श्जोर मुझे! ऐसी नींद लगे कि किसीओे 
ख्र्गठे की आवान आते ही वह खुल जाय। इस प्रकार मेरा साराका 
वारा दृष्टिकोण बटल जाता है। 

मलय के पॉच लक्षण 

मनुष्यों का ल्वार्थ परत्परविरोधी हो सकता है, पर उनके ह्वित में 
अभी विरोध नहीं हो सकता | बिन लोगों ने श्राव तक यह सिखाया है 
कि एक का सकट दूसरे का सुयोग है और एक की मृत्यु दूसरे का जीवन 
है, उन्होंने जीवन को समझा ही नहीं है। इसीका नाम 'मूल्य' है 

प्रामाणिकता 

जो सत्रके लिए समान रूप ते लागू होता है, उसे 'मूल्य' कहते हैं | 
उसका पहला लक्ष॑ण है--उसमें प्रामाणिक्‍्ता, सचाई होनी चाहिए। 
ज्जो अपने लिए चाहूँ, वही दूसरे के लिए चाहूँ। 

साबत्रिकता 
मूल्य का दूसरा लक्षण यह है कि वह सबके लिए समान रूप से 
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लागू हो सता है, व्यापक हो सकता है। जो व्यापक नहीं हो उक्ता, 
बह मूल्य ही नहीं हैं। आजार में नकली सिक्के चलते हैं, तो अर्थशात्री 
कहता है कि बाजार में जो सिक्के चलते है, वे नकली नहीं, असली ही हैं । 
नकली ठिक्‍्के तो वे होते है, जो वाजार में चलते ही नहीं । दुश्शृण में यह 
ताकत ही नहीं है कि घह सारवत्रिक व्यापक हो सक्के । जि दिन दुर्गण 
समाज में फैल जायेगा, उस दिन वह नष्ट हो जायगा। भृल्यां का यह 
एक अद्धित लक्षण दे । 
निरपेक्षता 

मूल्य का तीर॒य लक्षण है--निरपेंत्ता | बह अपने ही नाम पर चलता 
है, दूसरे के नाम पर नहीं। नकली सिक्का अपने नाम पर कभी नहं 
चलता । नकली सिक्का अउली सिक्के के नाम पर चलता है। कृठ सत्य के 
नाम पर चलता है| इसलिए मूठ अपने पैंगें पर खड़ा नहीं हो उक्ता है 
वह 'ूल्य' नहीं है। सत्य 'पृल्य' है। 


स्व॒त प्रमाण 
मूल्य का चौथा लक्षण है--त्वत प्रमाण | वेदों का प्रमाण त्वय- 
सिद्ध है। प्रेम का बचाव कभी करना ही नहीं पड़ता | दवेप का चचाव' 
करना पढ़ता है। लड़ाई के लिए. कारण खोजना पढ़ता है। प्रेम के लिए 
कोई कारण नहीं खोजना पड़ता। अठन्यता की, कृठ बोलने की, हिंसा 
की, कैफियत देनी पढ़तो है। यह कोई नहीं पूछुता कि आप सत्य क्यों 
बोले | 'मूल्य' ल्वतप्रमाणित होता है 
स्वभाव की अनुरूपता 
मनुष्य का स्वभाव यह है कि उसे प्रेम में श्रानन्द होता है, देष में 
दु'फ़ होता है। शान्ति में आनन्द होता है, क्रोध में बेचैनी होती है । 
बितको आप रखना चाहते है, वह स्वभाव है, और जितको छोड़ना चाहते 
हैं, वह विक्र है। झूठ बोलना इमाग स्वभाव नहीं है, वर्योकि उसके लिए 
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करण की आवश्यकता होती है | सत्य हमारा स्वभाव है । प्रेम हमारा स्वमाव 
है। अहिंसा हमारा स्वभाव है। इसकी कसौटी यही है कि जिसका हम निस- 
करण करना चाहते हैं, वह हमारा स्वभाव नहीं है। बिता हम निराकरण 
नहीं करना चाहते, वह स्थमाव है। बितका हम तरच्षण करना चाहते हैं, 
त्रिकात करना चाहते हैं, वह स्वमाव है | 
मूल्य का पाँचवाँ लक्षण है--बह मनुष्य स्वभाव के अनुरूप हो। 
“बिसे इम रखना चाइते हैं, वह हमारा स्वभाव है, बिसे छोड़ना चाहते हैं, 
वह हमारा स्वमाव नहीं है । 
वृत्ति में परिवर्तन आवश्यक 
अब इन मूल्यों की स्थापना हमें अपने जीवन में करनी है। ये इमारे 
संयोजन के साधन होंगे। इसके लिए. आपकी और हमारी मनोदृत्ति में 
“परिवर्तन की आवश्यकता होगी। वृत्ति में परिवर्तन होने पर ही मूल्यों की 
-स्थापना हो सकेगी | जब्र तक यद्द परिवर्तन नहीं होगा, तब तक इन मूल्यों 
की स्थापना नहीं हो ठकती । 
विभूतियोग 
प्रश्न है कि ठक्कर जहाँ आती है, वहाँ निराकरण किस प्रखर हों ! 
इर व्यक्ति में उठ बृत्ति का निराकरण करते जाना चाहिए। काबून 
ने हर मतुष्य को, फिर वह गांधी हो या कोई मिलारी, बराबरी में 
लाकर रख दिया। लेकिन उस मिखारी का शरीर भी मेँ पवित्र मानूँ) वह 
भावना मैरे मन में पैदा करने की शक्ति किसी कानूत में नहीं है। कानून 
का णत्र तक डर रहेगा, तय तक मैं उसे मारूँगा नहीं। लेकिन अपने 
मन से तो मेंने उसे कमी का मार डाला | इसके लिए एक ही वात 
-की आवश्यकता है। और बह यह कि मानव शरीरधारी व्यक्ति को म॑ 
बिभूति मार्नूँ। मगवदगीता के १ ०बें अध्याय में 'बिभूतियोग है। 
आइविल ने और दूसरे घ॒र्मों ने भी यही सिखाया कि जितने मतुष्य हैं, वे 
सच इमारे बब्धु हैं । 


सामाजिक सूल्यों के लक्षण ४१७ 


उसके बाद श्रापा शेणफराआएकशा ०॑ शी (00प्रामिष्ड 
पाएा8 | ( दुनिया के मबदूरों, एक हो जाश्नो | ) सारे मनुष्य माई-माई 
हैं। सिर्फ रूसी हिंदी भाई-माई, शोर चीनी-हिन्दी भाई-माई नहीं, सारे 
मनुष्य माई-माई हैं । पहले एक "मूल्य श्राया, लेक्नि वह धार्मिक छेत्र 
तक सीमित रहा | उसमें सम्प्रदाववाद आया, इसमें वर्गनिष्ठ मनोबत्ति आयी । 
वर्गनिष्ठ मनोबृत्ति और मानवच्यापी विन्ान, ये दोनों चीजें अब ताथ- 
साथ चलनेवाली नहीं हैं। अ्रत्र इमारी बृत्ति या तो वर्गनिष्ठ रहें या तो 
सम्थठायनिठ रहे | इसलिए अ्रत्र बढ़ योग आरा गया है, जत्र हम मनुष्य को 
ही विभूति मान लेंगे। हम झाल को भी भगवान्‌ को विभूत्रि मानेंगे। 
इसके बाद सृष्टि को भी जीवन की विभूति मानेंगे । 

क्सीने क्द्य कि एक मनुष्य दूसरे मनुष्य पर आक्रमण न करे | दूसरे 
ने कदम कि पुरुष पुरुष पर मले ही हमला करे, पर पुरुष को ज्ञी पर इमला 
नहीं करना चाहिए | इसलिए कि हर छी इमारी माता है। ल्ली का शगैर 
अ्नाक्रमणीय रहे, यह मर्यादा कर ठी । इसे सामालिक सकल्प का रुप दे 
दिया। छी का शरीर इमारे लिए. विभूति चन गया | भूमि भी अ्नाक्रमणीय 
होनी चाहिए, | मिल देश पर इग्लेंड-फ्ान्स का आक्रमण न हो। छोडे-से- 
छोटे ेश पर दूसरे ठेश का आक्रमण न हो | ढेशों की छुरक्षितवा का आधार” 
चऋनृन नहीं हो सकता, यह वात तो हमने टेख ली | देशो की भूमि की पवि- 
त्रत्ा ही अनाक्रमण का आघार हो सकती है | इसलिए, भूमि को भी विभूदि 
मानना होगा | सारे-के-सारे पेड़, पल्‍्लव, नठी, पहाड़, सबको विभूति मानना 
उड़ेसा | विज्ञान का अगला कदम यह होगा कि उष्टि को हम विमभृति मानेंगे | 

अपरिग्रद्दी समाज का निर्माण 


इस प्रकार दा परिवर्तन होगा, तव हम अपरिग्रदी समाज का निर्माण 
कर सकेंगे। इस समाज में सम्पत्ति व्यक्तिगत न होगी, साम्रद्ायिक होगी । 
व्यक्तिगत प्रयास की जगह उामानिक प्रवास होगा । सारी जमीन याँव की 
होगी; गाँव पर आज तक व्यक्तियाँ का राज्य था, अत्र ग्राम-लामित होगा । 


४१६ सर्वोदय दर्शन 


राष्यनिष्ठा और राष्यसत्ता के स्थान पर स्थानिक सत्तावाढ थ्राया । आपके 
पाठ श्रन्न है, तो उस अन्न पर मेहनत करनेवाले भूसे का अधिकार 
होगा। आपके गाँव के पाप्त संग्रह है, उस प्तप्नह पर श्रभावग्रत्त दतरे 
गाँवों का अधिकार दोगा | ससार की अर्थनीति आज यहाँ तक पहुँच गयी 
है। इस अर्थनीति के लिए अधिष्ठान होगा--अपरिग्रह का सिद्धान्त । उसके 
लिए सृष्टि को भी हम विभूति समर्भें। तो, इस प्रकार हमारी पहली 
विभूति हुई--मनुष्य, दूसरी विभूति हुई--देश और काल, तीसरी विभूति 
हुई--सष्टि | इस प्रकार के विभूतियोग के आधार पर हमें भ्रव अपना 
आर्थिक त्योजन करना होगा | 
सर्वोद्य ही एकमात्र उपाय 

दुनिया के किसी भी ऋान्तिकारी ने अपने जीवन का नकशा नहीं 
बनाया है । म मार ने बनाया है, न स्थलिन ने, न लेनिन ने | उनके 
नकशे श्राज तक सही नहीं निकले | प्रत्वन्ञ णीवन में नक्शे बदलते चले 
जाते हैं| नकणे किन श्राधारों पर बनाने हैं, उन बुनियादी सिद्धान्तों का 
विचार हो सकताहै। इसलिए, मेंने जोवन के मूल्यों के लक्षण रसे। 
इसी आधार पर हमे समान-रचना करनी है | 

श्राज दुनिया जिम मुकाम पर पहुँच चुकी है, वह सर्वादय के लिए, बहुत 
अनुकूल है । दुनिया की ३५. फीसदी जनता आज कम्युनिस्टों के नीचे है। 
दुनिया का लगभग पॉँचवों हिस्सा आब कम्युनिष्टयों के हाथ में है । श्रत् 
सम्मवत हिंसक उपायों से काम लेने की जरूरत नहीं रहेगी। श्रान जो 
घपला हो रहा है, वह सत्र इसीलिए हो रहा है कि श्राज की परित्यिति में 
हिंसक उपायों से काम लेना सम्मव तो है ही नहीं, वाछुनीय मी नहीं है । 
गांधी की सर्वोदय या श्रहिंसा की प्रक्रिया के सिवा दुनिया के बचाव का 
ओर दूसरा कोई उपाय नहीं रह गया है || 

छ 


5 ता न 
& वाराणसी के टाउनहाल्व में २०-१-ण७ का सायनप्रवचन । 


परिशिष्ठ « ₹ 
झहिसक आक्रमण और नैतिक दबाव 


प्रयोध भाई ने प्रश्न क्या था कि क्या अहिंसा में आक्रमण भी 
हो सकता है ” 

बापू ने एक दफा लिखा कि हमारी यह 0श॥ (0008॥780ए है, 
शर्थात्‌ यह साजिश भी है और प्रकट मी है। इम यह खुल्लमखुल्ला साजिश 
वर रहे हैं। साजिश इमेशा गुत्त होती है, उसे उन्होंने 0[00 (0078- 
]0700ए ( खुली साजिश ) कहा | इसी तरह उन्होंने 'पणा-एणेशाई 
ए०७७॥00 कटा, अर्थात्‌ बगावत मी है श्र अह्िंसक भी है । प्रएन है 
कि क्या आ्राकमण भी श्रद्धिंतक हो सकता है ! 

हो सऊता है। मान लीजिये कि मेरे घर मे आग लगती है। आप 
मुभसे बगैर पूछे आग बुझाने के लिए दौड़ रहे हैं। अत्र यह सेवा है 
ओर अनाहुत है। याने आपको में बुला नहीं रहा हूँ। या फिर मैं सबको 
बुला रह हैँ या मुझे होश ही नहीं है। मेरे घर मे श्राग लगी है ओर 
मैं चिल्ला भो नहीं रहा हूँ । तब्र भी श्राप दौढ़ते हैं. श्रीर दौड़कर मेरे घर 
की आग चुराते है । यह है तो एक तरह से श्राक्मण कि बगैर बुलाये 
थआप आते हैं, पर असल में यह आक्रमण नहीं है। प्रेम में जो आक्रमण 
होता कै, उसका नाम आक्रमण है, पर दरअसल बह आक्रमण नहीं लेता | 
सेवा और प्रेम में नो 20878 या विधायऊ सेवा होती है, उस सेवा 
के लिए कभी किप्ीको निमल्रण नहीं करना पढ़ता। सच्चा ठेवक कहीं 
भी सेवा का अवतर दिखाई देंते ही दौड़ जाता है। इतना ही इसमे 
आक्रमण होता दे । 

लहाँ-जहाँ हम आक्रमण का विचार करते हैं, वहाँ-व्शाँ श्राक्रमण के 
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है सर्वोद्य-दु्शान 


पीछे वही कल्पना रहती है, जो हिंसक आक्रमण के पीछे थी। इसीलिए 
आक्रमण का सवाल हमारे मन में उठता है। वे अहिंसा के साथ श्राक् 
मण आये, तो वह श्राक्रमण नहीं रह जाता | 

लोगों ने एक शब्द गढ लिया है, “नेतिक दवाव ।” नैतिक भी हो 
और दबाव भी हो, यह कैसे ? 'नैतिक दबाव! से मतलब क्‍या है? यही 
कि आपका मुझ पर अछर होता है| असली चीज के असर को भी दयाव 
कहें, तो वह तो शब्दप्रयोग मात्र है। नैतिक दुशव का अठल मतल्लय 
यह है कि वह द्ाव ही नहीं है। जो कुछ श्रसर वह डालता है, वह 
हमारे भीतर है। बह डराता नहीं है । उसके पास सत्ता नहीं है। उसके 
पास शत्त्र नहीं है | ऐसी हालत मैं उतका वजन हम पर पडता है; तो वह 
द्वाव क्या है ! 

हम खाने बेठते हैँ ओर भिखारी थआ्रा जाता है | वह दरवाजे पर श्राकर 
खड़ा होता है--“बस, एक रोटी दे दो ।” इतनी ही माँग कर्ता है। हम 
कहते हैं--“यह हम पर बड़ा जुल्म करता है।” भत्र बताइये, वह क्या 
जुल्म करता है! वह तो सिर्फ खड़ा है वहाँ और एक रोटी माँगता है। 
लेकिन इमसे नहीं खाया जाता। वह माँगता है श्रोर हमसे खाया नहीं 
लाता | तो अठल में इमारी शिकायत यह है कि वह हमारे दिल में कहीं 
पर छिपी हुईं मानवता का आयाइन क्यों करता है | इसी तरह 'नैंतिक 
दुबाब! और 'अद्दिंसक आक्रमण जैसे शब्द बन गये हैं। इनकी जड़ में 
यहि हम जायें, तो इनमें कोई छुराई नहीं है-म तो 'भहिंसक् भाकरमर्णा 
मे कोई घुराई है और न 'नेतिक दबाव! में ही | 


रो 
2 


थ्र् 
श्पे 
र्भ्ध 
न 


“46 


फानून-सग के बयदिएं 


प्ररम यथा कि हम करो तक कानून-मंग कर सकते £। बापू ने इसकी 
बड़ी चना की दे। एक शत उन्दोंने इतमें पद डाली थी कि लिसके सन 
में कबूल के लिए झादर है, बद्दी कागून-मंग का अधिकारी ६ | 

मुहुगत के जीचन में एक प्रसंग आता हे | उसके साथी उसमे यह कहने 
के लिए श्ाये कि “तुम जेज्नसाने ते भाग चलो | उसने कहा, “पे 
भेलखाने से मागकर मई जाऊँगा |? तो लोगों मे करा, “हुईं लेलसाने में 
शल रखा है; पद इन लोगों का श्रन्याव है । इसलिए तुम यदि माय बाते 
शे, तो उठे कोई बुराई नहीं दोगो, श्रतलाचरण नहीं हंगा । सुकरात, 
दुम भाग चली | 

उसने उक्त दिया-- मैने तो इसनां ही किया था कि उनके 
नियम शोढ़ा। में समझता था दि उनका हो नियम अच्छा नहीं 
निकम की भने तोडा। आझी के मिमी को तो भने नहीं तोड़ 
इसलिए मान को, आन वि सुख्दारे खाथ भाग घाऊँ, फिर भी यूद़ा होने 
के नाते दोनचार साल में तो मर ही छाऊँगा; तब लगे में पर्टेचने पर स्वर 
के हारे कानून प्रमसे एाॉगी कि मुकात, एमारे कानूनों को हुमने वहाँ तोड़ा 
या, तो हुम नं भो डनका पालन कजेयाले नहीं हो । इसलिए धुम्दरे 
लिए यहां स्थाम नहीं है | 

हस प्रकार दा एक चित्र उसने श्रपने दंग से खींचा | दाह का फदना 

॥ हि नियम तोदनेयाला महुप्स ऐसा दोना चाहिए, को झपने में निवमदूप 


थ है और सामामिक्ता जिसका ल्वषाव दो गया है । बढ जग्र निम्रम 
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४२० स्वोदिय-दुर्शन 


तोड़ता है, कानून का भग करता है, तो वह (आजा) )8000070066, 
'सविनय कानून-भग होता है। “अविनय कानून-भग नहीं होता है। 
वह व्यक्ति, णो कानून को मानता ही नहीं है और अ्रराजकता पैदा करता 
है, उसके कानून भंग से श्ररानकता पैदा हो सकती है। घापू के कानून- 
भग से अराजकता इसीलिए पैदा नहीं होती थी कि जिस कानून को वे चुन 
लेते थे; उसी कानून का भय करते थे, श्रौर कानून भग करने के लिए 
सबा है, इस सामानिक नियम का पालन करते थे | जो कानून-भग करेगा, 
उसे दड मिलेगा, यह जो समान का एक नियम है, इसका थे पालन किया 
करते थे | इसलिए वे कहते थे कि “प्ले यदि पुलिस पकड़ने भा घायगी, 
ते में जेल चला जाऊँगा |”? 


अब आजकल इसमें एक मर्यादा और श्रा गयी है। आन णो लोग 
कानत बनाते हैं; वे लोग लोक निर्वाचित इमारे प्रतिनिधि हैं। 
परिस्थिति में एक विशेषता आ गयी है, थो उस वक्त नहीं थी, नित्त वक्त 
बापू ने यह विचार किया था। हेटर कमिटी के सामने बापू से पूछ्ठा 
गया--“तुम कानून-भग करोगे श्रोर सत्याग्रह करोगे, अंग्रेजों के खिलाफ 
करोगे ? इस सरकार के खिलाफ करोगे १” तो उन्होंने कहा--/हाँ, श्राज 
इस सरकार के सामने श्रवसर है, इसलिए मुझे सत्याग्रह करना पढ़ रहा है 
और में करूँगा, लेकिन में कहना चाहता हूँ कवि अवसर आने पर मैं इस 
अत्न का प्रयोग अपने वेटे के खिलाफ भी कहूँगा, अपनी माँ के फिलाफ 
मी करूँगा, श्रपने भाई के खिलाफ भी करूँगा [”” 

सत्याग्रह प्रेममूलक होता है। इसलिए णहाँ-जह्ां प्रेम होता है, वहाँ-वहाँ 
सत्याग्रह श्रवश्य होगा | पर हमने मान यह लिया है कि जहाँ जहाँ हमारा 
अप्रेम होगा, वहा-व्दों हम सत्याग्रह करेंगे | याने भूमिका में ही फर्क पढ़ 
जाता है । होता यह है कि जहाँ हमे गुस्सा श्रा जाता है या निसके प्रति 
हमारा विरोध होता है, हम उसीके खिलाफ सत्याह करते हैं | बहिष्कार में 
और सत्याग्रह मैं, जिसे काबून-भग कहते हैं और सविनय कामूस-मंग 
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करते हैं, इन दोनो में एक बहुत बड़ा अतर है| प्रश्न था कि इन दोनों 
पो कष्ठोटी क्‍या है ? तो गाघीजी ने क्लौटी यही बनायी कि जो कानून 
एम तोढ़ेंगे, बह पएशाआए जो, अनैतिल होना चाहिए । याने ऐसा कानून 
नर्यी होना चाहिए कि जिसके तोड़ने छे नतिस्ता का भग हो | जैसे शपत- 
बंदी जा कानून है या ्रस्यृश्यता-निया'ण का कानून है, ऐसा कोई व्यदून 
नहीं होना चाहिए | इसके अलावा एक ही कानून तोड़ना चादिए और 
नप्र हम उसे तोड़ते है, तो खुशी से हमे जेल चले थाना चाहिए । मित्त 
नत्ता के पिला इम कानून-भा करते हूँ, उठ रुत्ता ते इमात यिरोेध मले 
ही हो, लेन हमारे मन में सतावारियों ऊे प्रति किसी प्रजर का विरोध नहीं 
सेना चाहिए । उनके विपय में इमारे मन में कठुता नहीं होनी चाहिए । 
ये तीन मर्माग्रर्ण उन्दोंने बतलारं । 

#फ्रेवरी” ने बोई २५ साठ पहने एक लेख स्पा या और उसमे 
बह बतलाप या कि तिलक गाधी हे श्रप्नेजों के ज्यादा कदर रैरी थे, और 
उततलिए गाी का बढ परिणाम नहीं हुआ, जो तिलर क्ष द्योता था। 
उमा उन्होंने लक्षण यट बतलाया कि दिन के बारह उजे भी एक सिपाही 
> माथ तिलक के घर जाने के लिए कोई वाइतगय से कहता तो दह 
बाइसगय घयदाता हुआ जाता। और गावी के आश्रम मे अमावत वी 
गत म मी मोई ऑपेरे में कदता कि तुम जाकर गांधी की गोद मं सो 
बाओो, तो यतभर वह इठ विश्यात॒ के छाथ सोता कि मौका आया तो 
पहले बट मरेंगा ओर बाढ़ में मुझे मरने ठेगा। उन्होंने कहा कि टेखों, 
अब इससे मालूम हो जाया कि अग्रेजों का बीन श्रविक कट्टर विरोधी था 
और क्सिकी देश-मक्ति स्तिनी थी ! यह लेख तिलक वी तारीक में लिखा 
गया था, पर मे हैरान हूँ. कि इसमें तारीफ किसवी वी गयी थी ? तिलक 
भी तारीफ वी गयी थी या गांधी की ! 

श्र्टिसा की यद्द मादा है कि ्रापवी सचाई पर प्रतिपत्धी वा विश्यास 
दोना चाहिए। अद्िंसक प्रतिकर में प्रतिपक्षी का विश्वात होता है । यानी 


ध्य्र स्ोदय-दशन 


जेल में भी यदि गंवे की पुद्ठियाँ निकर्ती और ऋलमाई के विल्तर के 
नीचे से निकर्ली, तो जेलर यही कहेगा कि किसीने आकर छिपा दी होंगी, 
ऋलमभाई गॉजा थोड़े ही पीते हैं। ऐशा विश्वात प्रतिपक्षी के मन मैं शेना 
चाहिए इसे प्रजा, था ईमान कहते हैं। यही इसकी को है। 
यह मैसे असहयोग के लिए है; वैंपे ही कानूत-्मग के लिए भी है। 

प्रश्न था कि क्या इम कानून-भग कर सकते हैं ! 

में कहता हूँ कि हाँ, अवश्य कर सकते हैं। 

क्या लोक-प्रतिनिधियों की सरकार के विरोध में भी कर सकते हैं ! 

अवश्य कर सकते हैं; लेकिन उसकी जितनी मर्योधरएँ हैं। उन्हें थान 
मे रखना चाहिए | 


परिशिष्ट प्पप्ट भ मे 


अहिसा की मर्यादा 


झ 


अद्दिंता की मर्यादा के बारे में पूछा गया है कि ऊपर से यदि बम सिने 
है, तो नीचे से क्या करें १ 
में कहता हूँ कि उपर से जो बम गिग्ता कै उसमे आज के 
चुढ़-शाल् मे बचाव की कोई योजना नहीं है। विश्व का युदशात्ती 
इठित हो गया है। शुदों का ओर शल्लक्ला का जमाना लद छुक्षा | 
अत बीरता श्रायेगी, तो श्रद्धितक बीरता ही आयेगी। बढ़ प्रार्थना के 
रुप में प्रक्ठ हो या मर जाने के रूप में प्रकट हो। जो हो, वह दीग्ता 
श्रद्टिक वीरता ही हो, सकती है। विभान ने युद्धशाल्तर में चचाव की कोइ 
योजना नहीं रपी | आज के युद्शात्त में तलज्ार का तत्त्व रद गया है, 
दाल व्य तत्न निकल गवाहे। प्रतिव्गर भी करना हो, तो तलवार से ही 
क्गे, बचाव भी करना हो, तो तलवार से ही क्गे ) राष्ट्रों की सेना व्ग को 
विमाग है, वह 'संरतय का ही विभाग कहलाता है | उसे क्टीने आर- 
मण व्य विमाग नहीं कटरा) क्यों! तलवार क्चिलिए है? बचाय जे 
लिए | हमने पह मुमा था कि दाल बचाव के लिए होती है, तलवार मारने 
के लिए होती दे) लेज्नि घीरे-चीरे टाल निकल गयी और युद्धनोति 
चर्च तक थ्रावी हि 0#07050 8 79 [6 0656 पेशशाहाए९ आक्मस 
ही तम्से य्यादा श्रच्छा और सुरक्षित सरचण है। में जता चुन हैं कि 
विज्ञान ने चुदशास्त नो इत्र भ्रष्ट कर दिया है कि मनुष्य की वीरता के 
लिए जो श्रवतर था; वह अ्रत नहीं रद गया हें । दूसरी घात मेने यद भी 
सुझायी थी कि सरक्ुण वी योजना आज णी चुद्धनीति में कहीं नहीं है। 
हत्दाणु की जो योजनाएँ हैं, वे दाल की योजनाएँ नहीं हैं। गुफा मे चले 
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जाने, तहखाने मैं छिप जाने श्रादि की जो योजनाएँ हैं, ये कोई युद्धनीति की 
योजनाएँ नहीं हैं । थराग-से भी बचने के लिए यही करना पड़ेगा, तूफान श्र 
जाय, तो भी यही करना पढ़ेगा। ज्वालामुखी फट पढ़े, तो भी यही करना 
पढ़ेगा। विनोत्रा कहते हैं कि श्रच भौतिक युद्ध में और प्राकृतिक श्रापत्ति 
में कोई श्रन्तर नहीं रह गया है। युद्ध श्रव एक प्राकृतिक आपत्ति की 
भांति हो गया है। इसमें अहविंता क्‍या काम करेगी ! आज तूफान आा 
जाय या वाढू आ जाय; तो धाढ के तामने क्‍या हों सकता है ! यदि कोई 
आदमी बता है, तो क्या अह्िंसक शौर्य हे सकता है ! बाढ़ श्रा रही है, 
तो श्रहिंसा भी यही कहेगी कि तुम बच जाश्रो, वहाँ से अलग हृठ घाश्रों। 
बिनोत्रा ने कह था कि आग लगने पर घर छोड़कर भागता हूँ, तो लोग 
कहते हैं कि यह पलायनबाद है | यह 'पत्नायनवाद' नहीं है, इसे पतायन- 
वाद नहीं कहते | ऐसे मौके पर साधारण नागरिक की श्रहिंतक शक्ति में 
ओर अहिंसा में विश्वास रखनेवाले दूसरे नागरिकों की बचाव की शक्ति 
मैं श्रथात्‌ उन दोनों के बचाव मैं कोई अधिक अन्तर नहीं रहनेवाला है। 
अस्पताल के वीमार का श्रोर अपनी बूढ़ी माँ का उदाहरण देकर मैं यह 
मुझ्ा रहा था कि श्राज के युद्शास्त्र में न श्राक्रमण में बीरता है, न 
बचाव मैं वीरता के लिए कोई गुजाइश रह गयी है। व फेंकना केवल 
हिंसा है। उसे युद्ध की वीरता इम नहीं कह सकते ओर जहाँ केवल हिंसा 
है, उसे हम प्राथमिक भौतिक शक्ति मान सकते हैं, बित्त प्रकार से दूसरी 

नैसर्मिक श्रार्पत्तियों को मानते हैं । **० 


परिशिष्ट : ४ 
अहिंसा में परिस्थिति-परिवर्तन 


गांधीजी ने लुई फिशर से कहा था कि हम ऐसी परिध्थिति पैदा करेंगे 
कि सम्पत्तिमान्‌ लोग अपनी सम्पत्ति रख नहीं सकेंगे। फिशर ने उनसे 
पूछा था कि “फिर यह जमींदार आपसे सहयोग कैसे करेंगे !” ग्रांधीजी 
ने उत्तर दिया; 769 8000 60-09७४॥७ ७5 >पशांगहु #४४७- 
“वे वहाँ से भाग जायेंगे और इस तरह वे हमारे साथ सहयोग करेंगे ।? 

पिछली बार ॒मावनगर में किसीने सवाल किया था कि खेती न 
करनेवाले जर्मीदार तो बैठे हुए हैं भावनगर में, और खेत हैं उनके देहातों में, 
तो मैंने क॒ह्म कि हमारा ५० प्रतिशत काम तो उन्होंने कर दिया। बे खेतों 
में नहीं रहते, शहर में जाकर बैठ गये हैं। अब्र ५० फीसदी काम आप 
कर लीजिये कि ये लौटने न पायें | इस परिस्थिति के निर्माण में मनुष्य की 
प्रेरणा क्या होगी, यह हमार असली सवाल था। जो परित्थिति पैदा 
करेंगे, उनकी अपनी प्रेरणा क्या होगी ? 

आप जानते हैं कि आज क्रान्ति की जितनी प्रेरणा है, वह प्रेरणा 
मह्यर और दवेप में श्राती है। मुझे इस बात का हुःख नहीं है कि में मोटर 
में नहीं बैठ सकता | मुझे दुःख इस बात का है कि नारायण बैठता है। 
अगवान्‌ से मैं प्रार्थना करता हूँ कि हैं भगवन्‌, वू चादे मुझे मोटर ने दे, 
पर पहले इसकी निकाल ! क्या यह क्रान्ति की प्रेरणा है ! 

मैं रिक्शे में बेठा हूँ और पानी बरस रहा है। मैं भीतर हूँ। ऊपर से 
<प लगा हुआ है, फिर भी पानी की कुछ बोछार आती है, तो छाता लगा 
लेता हूँ । रिक्शेवाला सोचता है कि भगवान्‌ बह दिन कब्र आयेगा, जन 
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यह दाद्य रिक्शा चलायेगा और में मीतर वैदँगा | कान्ति की यह प्रेरणा 
स्वामाबिऊ है, लेकिन जैशा कि मैंने कहा था, वह प्रेरणा इमारे साध्य के 
श्रनुक्ूूल नहीं है । यई वन्टु्त-प्रबेक ग्रेग्णा नहीं है। इसलिए इस प्रेरणा 
में अन्तर करना है। में वहाँ तक तो ढन छोगों के साथ हूँ कि गरीव 
गगैे का निराम्ग्णु करना चाहता है; इसलिए गरीब का संगठन हम 
हरे | लेकिन गरीछ वा तगठन अमीर के खिलाफ होगा; तो गरीब-यरीच 
का सावरूप तंगठन नहीं हो सकता | एक के पास ढस एकड्ट जमीन है, 
दूसरे के पास पाँच एज जमीन है, तीसरे के पास तीन एकड़ घमीन है। 
पञ्न एकड़वाले के खिलाफ सब एक हैं, लेकिन आपत में तो ५ एकड़ 
बाला चाहता है कि मेरे पात दस एकड़ हो, तीन एक्ड्वाला चाहता ह 
हि उसके पास £ के पं एक्ट हो और छह एकड्वाला चाहता है कि 
उसके पाउ ६ के बजाय २६ एकड हो। ४० एकइवाले के दूर होते ही 
ज7 आपने वितरण करना पढ़ेगा; तत्र इन तीनों में आपस मै वेंख्वारे कीं 
प्रेग्णा होनी चाहिए. | वह कहाँ से आवेगी ! सोचने की वात है कि क्या 
यह पेस्णा आपके हटर से आयेगी ! इमास निवेदन है कि ऐसी प्रस्ण 
ह्यर से नहीं आनी चाहिए। चनता के पुरुषार्थ से क्रान्ति का मतलत्र यही 
३ कि तीन एक्ड्वाले में, एम एकडवालें मे, हो एकड़वाले में आपस में 
इव्वारा करने की प्रेस्णा भी ल्वचध्यर्त होनी चाहिए | इसलिए क्रान्ति 
को पह्रिया में से ही हम इस प्रेरणा का त्रिकास करते चले जायेंगे । 

प्ररन है कि क्या इस प्रकार व्ग॒ धगठन हो सच्ता है और यदि 
हो उच्ता है, तो उसका त्वलूप क्या होगा ? यह उगठन भी एक ऐसा 
अचल शब्द है, जो घल्टी पकड़ मैं नहीं आदा | किसानों का गठन ओर 
मचदूरों का संयठन; वे पूर्णतः मिनन-सिन्न भूमिकाओं के उगठन हैं। 
मार्क्सवादी हानि की जो मुल कल्पना थी; वह किसानों के उगठन वी नहीं 
थी, मचदूरों के उगठन ली थी। कस्युनिस्ट 'मेनिफरेल्यें ( घोषणापत्र ) 
में लिझा है कि शहर जैसे-जैसे बढ़ते चलेंगे और गाँव लैंसे नैठे कम होते 
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चलेंगे, वैसे-वैते हम कान्ति की ओर कदम बढाते चलेंगे। इसका मतलऊ 
यह है कि किसान जितने कम होंगे और मजदूर बिनने बढ़ते चल्षे जायेंगे, 
उतनी दी ऋत्ति की प्रक्रिया में सहावता होगी | किसान मी ह्ान्तिकारी हो 
सकता है, इसकी कोई कल्पना उन्होंने उस वक्त नहीं की थी। उसका 
कारण यही था कि उछानों में अपनी मालक्पित को भावना होती है 
भर वे छोणेछोंदे श्रलग-अलग होते हैं | 

कारखाने का मजदूर 'प्रोलेतारियेत' है। '्रोलेतारियेन! कौन है ! वही, 
जो अपना भी मालिक नहीं ओर ब॒त्तु का मी मालिक नहीं। लो साधन 
का नी मालिक नहीं और अपनी मेहनत का मी मालिक नहीं | लिते अपनी 
मेहनन बेंचनी पड़ती है ओर इसके छि्या मिउके पाध और कोई चारा नहीं 
रह गया है) क्सिान वी ऐसी हालत कमो नहीं होती कि उसे अपनी 
मजदूरी इस तरह से चेचनी पड़े | कारखाने में उयाइन मजदूर कराता हैं 
लेम्नि साया उत्तावन मालिक के लिए होता है। खेनी में उत्पादन किसान 
करना है, लेक्नि उसद्ता उत्पादन अपने लिए होता है। क्लिन वी भूमिका 
में ओर मजदूर पी भूमिया मैं ही यह फू है। इतलिए यूरोप में बिन लोगों 
ने ऋान्ति की कल्पना की, उन लोगों की क्रान्ति मजदूरों की क्रान्ति हुई। 
माल्तो में जैसी क्रान्ति हुई, वैसी चीन में नहीं हुई। चीन की ऋान्ति 
मे और रूख की नान्ति में मूलभूत श्रन्तर यह रहा कि रूख की 
क्रान्ति का आरम्म मजदूरों से हुआ और चीन वी क्रान्ति वा आरम्म 
किहानों से। इसलिए दोनों वी प्रक्रियाओं में अन्तर पड़ गया। मल्दूरों 
का संगठन दि यूनियनिज्सा! से शुरू हुआ । इसका एक्माज उद्देशप 
रहा है, मालिकों ते मचदू्ें को ज्यादा-से-ज्यादा रियायते प्राप्त करा देना | 
इसव्ग श्र है 'हडताल' । हड़ताल करने को इसीलिए उद्मा जाता है कि 
मार्द, उत्ताब्न तुम्हारे लिए तो हैं हो नहीं, ठ॒म मेहनत करके दूसरों के 
लिए उत्पादन करते हो। ठुम्हारे हाय मे एक द्वी ऐठा हथियार है कि 
उत्पादन बन्द कर दो, तो मालिक की नाढ़ियाँ ठडी हो जाती है। 


्े र्‌ पा सर्वोद्य-दृ्शन 


क्रान्ति हो जाने के वाद श्राज कोई रूस में हड़ताल कर सकता है! 
'ऐसा करे, तो कहेंगे कि यह लेक्द्रोह करता है। कारण, अय मालकियत 
बदल गयी है | उत्पादन समाज के लिए, है और उसमे हडताल करना 
लोकद्रोह है। इसलिए हड़ताल का तत्त्व खेती मे कभी नहीं जा सका । 
क्रान्ति का पहला नारा था--“दुनियामर के मजदूरों, एक हो।” 
/कितानों? शब्द उसमें बाद में जोड़ा गया । संघ दी एकता के लिए. 
ऐसा किया गया | मकदूरों से एक हो जाने की बात इसलिए कही गयी कि 
मणदूर एक कारखाने में रहते हैं। वहाँ मालिक नहीं रहता। अनायास मनदूर 
एक जयह आ जाते हैं । इसलिए उनका संगठन सुलम हो जाता है । 
मबदूरों का तगठन जिस भूमिका से और जिस पद्धति से हो सकता है, उती 
भूमिका से और उसी पद्धति से क्सानों का सगठन कमी नहीं हो सस्ता, 
क्ग्रीकि हड़ताल कभी कितान का अत्न दी नहीं रहा है। 


प्रश्न है कि तब किसानों का सागठन कैसे हो ? किसान छोय मालिक 
"है। इस छोटे मालिक के गठन का एक ही आधार हो सकता है कि एर 
छोटे-छोटे मालिक अपनी मालकियत को मिला लें, लिसकी परिणति आज 
पविनोत्रा के आमदान में हो गयी। सौ में से नव्वे श्रादमी थदि अपनी 
मालकियत को मिला देते हैं, तो सौ मैं दस श्ादमियों से हम क्या कहेंगे 
तब प्रतिकार की बात श्राती है। विनोग्रा कहता है कि मेस सौम्यतम प्रतिकर 
हेगा। यह सौम्यतम प्रतिकार महामयवर वस्तु है । इन दस आदमियों से 
ये नब्बे आदमी कहेंगे कि उत्पादन तो गाँव के लिए होना ही चाहिए | 
अुग्दारे खेत हम जोपेंगे, धरम तुमसे पेसा नहीं लेंगे, पर तुस्दें खिलाने का हम 
प्रजन्ध करेंगे । झ्राज तक हम पेसा लेते थे श्रोर खेत जोतते थे। आज से 
हमने यह तय कर लिया है कि हमारे इस गाँव में क्सीफी मी मेहनत 
नहीं भिकेगी, पर गाँव की जमीम भी पढ़ी नहीं रहेगी । यह किती व्यक्ति 
विशेष की जमीन है ही नहीं, यह तो सारे गाँव की जमीन है। इसे हम 
मुफ्त मैं जोतेंगे | 
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श्ज तो हमे ऐला मालूम होता है कि यदि ऐसा होने लगे, तब तो 
मालिक की मौज ही शो बायगी । मैं कहता हूँ कि ऐसा नहीं है । 

एक दफा किराये की बस में बैठने के लिए मैं अड्डे पर गया | मोटर- 
वाले ने कहा कि श्रमी दस मिनट में खाना होंगे । उस मिनट को जगह 
एक घय हो गया । उधर ट्रेन का वक्त मी बीतने लगा। तथ मोदर में से' 
उतरकर मैंने ड्राइवर से कहा कि “मैं आपकी मोटर में नहीं जाऊँगा ।” 
उसने कह कि "मैं मोथ्र के पैसे नहीं लोगरऊँगा ।? 

मैंने कद्द, “तुमे पसा थोड़े दी माँग रह हूँ । मैं तो इतना द्वी कह 
रह हूँ कि श्रापकी मोचर में में नहीं जाऊँगा !” 

“आप मोटर मे नहीं जायँगे, पर टिकट तो आपने खरीदा है ।” 

४द्रीदा है तो आप जानें, टिकट छाने। मैं आपसे पैसे नहीं माँग 
रह हू |? 

अब यह मेरे पीछे दोड़ रह्म है कि “हमको क्‍या सैरात दे रहे हो ! 
हम संगत किसीकी नहीं लेते ।” 

मोटरवाले से यदि में पैसे मॉगता, तो वह मुझसे लड़ाई करने लगता। 
पर मैं तो कह रहा हूँ कि “पेसे से मुसे कोई मतलब ही नहीं है। तुम्हारी 
मोटर मे में नहीं जाना चाहता हूँ । इससे ज्यादा मैं क्या कह रहा हूँ !” तो 
बह कहता है---/फिर हम मुफ्त में तक्द्ारे पेसे क्‍यों लें !” 

ऐसी बात मनुष्य के स्वामिमान को खटकती रहती है। द्वह्य-परि- 
वर्दन की प्रक्रिया में भागे चलकर ऐसे चहुत से कदम श्रा सकते हैं, जो एक 
ओर ते बहुत यौम्य मालूम होते है, लेक्नि दूसरी ओर से चहुत तीन होते हैं । 

विनोबा कहते है कि ईसा को लोगों ने मार डाला, इसमे मुझे 
श्राश्चर्य नहीं शेता है; क्योंकि चह बड़ा मयानक आदमी था। 

“कैसे १” 
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“उसे एक मील दोड़ाशओ्रो, तो वह कहता कि मं हो मील दोड़ेंगा। तू 
मुमसे कर्ता माँगता हैं; तो में कुर्ता ही नहीं दूँगा। उसके साथ कोट भी 
दुँगा।? 

जो श्राउमी ऐशा कहता है, वह एक ऐसी प्रत्तिया का अनुस्ग्ण करता 
है कि लो प्रक्रिवा दूसरे आव्मी में उसके स्वामिमान को एक तरह की ठेस 
वहँचाती है । दम हरएक आव्मी के “मान वा तगठन करना चाहते डर 
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